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श्री विनोबाजी से श्राप 


__ _'अमाल यात्रा 
१४०४-६३ 
श्री घीरजलाल गाह, 
श्री वीर-वचनामृत' जो गुजराती में छपा है, असका हीदी 
अन॒वाद पाठको के लीओ पेश कीया जा रहा है, यह खशी की 
बात है । £ 
महावीर स्वामी के वचनो का संग्रह करनेवाली दो कीतावे 
ओसके पहीले प्रकाशीत हो चकी है। भेक श्री सतबालजी की 
साधक सहचरी', दसरी श्री ऋषभदास राका ने प्रकाशीत की हु 
( पं० बेचरदास दोशी सम्पादित ) 'महावीर वाणी' 
वीर-वचनामृत' अब दोनों से अधिक व्यापक है। मेरी 
तो सूचना है को भारत के चुने हुओ दस-वीस दर्शन-शान-चरीत्र- 
संपन्‍न जन वीदूवानों की अंक समीती महावीर स्वामी के वचनो का 
सर्वमान्य सग्रह पेश करने के लिओे वीठानी चाहिये। अगर वसा 
हो सका तो जैन और जनेतर दोनो के लिओे अक प्रामाणीक आघधार- 
ग्रथ मील जायगा । 
जैसे ग्रथो मे मूल के साथ असका संस्कृत रूपातर भी पेश करने 
से पाठकों को सहूलियत होती है । 
ह चीनोबा का जय जगत 


मज़ल-भावना 


अतुलशान्तिकर्र सकलातिहं, 
परपदाप्तिविधौ सुनिदेशकम्‌ । 
जगति  वीरमुखाम्वुधिनिश्सुतं, 
पिवत रे मनुजा वचनामृतम्‌ ॥ 
--प० घनगिरि शास्त्री 

( सीतामऊ ) 


घिनोतु घेर्य विविनक्तु वाच, 
चिनोतु सत्य प्रभनक्‍तु भीतिम्‌ 
चिरस्य लोकस्य निरस्य तान्ति 
ददातु शान्ति भुवि वीराणी॥ 
“--मस० म० परमेश्चरानन्द शास्त्री 

( जालंघर ) 


समुदा वीरवाचो5मृत॑ सारसूतं, 
प्रभूत॑ सुबेर्यंण यत्संग्ृहीतम्‌ । 
नितान्‍्तं सुकान्तं प्रसारोडस्य भूयात्‌, 
जनानां मनो5स्मिन्‌ चिरं रस्मीतु ॥ 

-डढॉ० सठनसिन्न सीमांसाचार्य 


( दिल्‍ली ) 


-प्रंकाशकोथ 


भारत के ऋषि-महर्षि एवं सन्त-समुदाय ने जो नैतिक, धार्मिक 
तथा आध्यात्मिक उपदेश दिया है, उसमे भगवान्‌ महावीर का उपदेश 
विशिष्ट स्थान रखता है। परन्तु यह उपदेश अर्घमागघी भाषा मे है 
और जैन सूत्रो मे यत्न तत्र विखरा हुआ होने से सर्वसामान्य जनता 
तक नही पहुँच पाता है। इस समस्या को हल करने के लिए हमारे 
पूज्य पिता श्री गतावधानी पडित श्री घीरजलाल शाह ने जैन सूत्रों 
का दोहन करके श्री वीर-वचनामृत' नामक ग्रन्थ की रचना 
को, जिसमे मूल वचन, उनका आधघार-स्थान और सरल-स्पष्ट 
गुजराती अनुवाद के साथ आवश्यक विवेचन भी दिया । 


उक्त गुजराती सस्करण का प्रकाशन दिनाक १८-११-६२ को 
बम्बई मे भव्य समारोह के साथ सम्पन्न हुआ। जैन जनता ने उसका 
अमृतपूर्व सत्कार किया। ग्रन्थ की २००० प्रतियाँ हाथोहाथ बिक 
गई। उस समारोह के अवसर पर इस ग्रन्थ का हिन्दी संस्करण 
श्री महावीर-वचनामृत” नाम से प्रकाशित करने का निर्णय किया 
गया । 


किसी भी कार्य की प्रारम्भिक स्थिति मे कुछ न कुछ न्यूनताओ 
का रह जाना स्वाभाविक है, इसलिए गूजराती सस्करण का पर्याप्त 
संशोधन किया गया । तदनन्तर मन्दसौर-निवासी प० रुद्रदेव त्रिपाठी 


[5 ] 

एम० ए० साहित्य-साख्य-योगाचार्य ने बडे ही परिश्रम से केवल चार 
मास की अवधि मे उसका हिन्दी अनुवाद तैयार किया। उसका 
भी संजोधन हुमा और कलकता मे रेफिल आर्ट प्रेस के अधिपति 
श्री शोभाचन्द्रजी सुराणा का पूर्ण सहयोग प्राप्त होने से केवल तीन 
मास की अवधि मे यह ग्रन्थ सुन्दर ढंग से छपकर तैयार हो गया । 
इसके पत्र-संगोघन मे पं० प्रमुदतत जास्त्री साहित्य-रल्ल, साहित्य- 
प्रभाकर ने पूर्ण सहायता की। हम इन महानुभावों को हार्दिक 
घन्यवाद देते हैं । 


जैन थ्वेताम्वर मूर्तिपूजक् समाज के लोकप्रिय एव विद्वान्‌ आचार्य 
श्री विजयवर्ममुरि जी महाराज ने, जैन झ्वेताम्बर स्वानरवासी 
समाज के बहुश्रुत मान्य विद्वात्‌ उपा० श्री अमर मुनिजी ने और 
दिगम्बर सम्प्रदाय के सुप्रमिद्ध विद्वान प० कलासचन्द्र चास्त्री ने इस 
ग्रल्व का प्राफृकवन ल्खिने की छृपा की तथा जैन ब्वेत्ताम्बर तेरापथी 
सम्प्रदाय के आचार श्री तुल्सीजी के शिप्यरल मुनिश्नी नवमठजी 
ने विस्तृत और विणद प्रस्तावना से इस ग्रन्थ को अलझ्त किया । 
मृ० घनगिरि शास्त्री, म० म० परमेण्वरानन्द थास्त्री और डॉ० मठन 
मिश्र मोमामाचार्य ने मझ्भल भावना प्रदान की । ये सर्व महानमावों 
के प्रति म हार्दिक इतनता प्रगट करते हैं । 

सर्वोदिव-प्रवृत्ति के सचादक पृज्य विनोबाजो ने पत्र द्वारा विशिष्ट 
सुमाव देफर और हमारा जति आवट से इस ग्रन्य का समपंण स्वीकार 
झर हमे अति उपग्त जिया है । 

पूल आर क्रो विजय अमूनमुरोस्वरणों मशराज, पु० मा० शो पिल्‍य 


( ६ ) 


लक्ष्मणसूरीश्वरजी महाराज, पू९ जा श्री विजय समुद्रसूरीश्वरजी 
महाराज, पू० पनन्‍्यास श्री धुरन्धरविजयजी गणिवर्य, पृ० पत्यास 
श्री मानुविजयजी गणिवर्य, पू० मुमुक्षु श्री भव्यानन्दविजयजी महाराज, 
बम्बई-निवासी श्री सरमणिकचद मोतीचंद भवेरी और श्री अमयराज 
बलदोटा, लडन-निवासी श्री मेघजी पथराज शाह, श्री आत्मानन्द जैन 
महासभा पजाब के प्रधान मत्री प्रो० पृथ्वीराज जैन एम० ८०; कलकत्ता- 
“निवासी श्री मोहनलाल भवेरी, श्री रजनीकान्त शाह, श्री छोटेलाल 
-जैन, श्री ताजमलजी बोथरा, श्री भंवरलालजी नाहटा, श्री कुवरजी 
-माणकेजी और कई मित्रों तथा प्रशसकों ने इस प्रकाशन में हार्दिकता 
दिखलाई है, इन सभी के हम अत्यन्त आमारी है । 
कलकत्ता-जैन सभा ने तो इस प्रकाशन को अपना ही मान 
-कर विशिष्ट प्रकाहन-समारोह की योजना की, और वितरण आदि में 
भी सुन्दर सहयोग दिया। उसके प्रधान कार्यकर्ता श्री नवरतनमलजी 
सुराणा, श्री लाभचल्दजी रायसुराणा, श्री दीपचन्दजी नाहटा, श्री 
-केवलचदजी नाहठा, श्री पत्नालालजी नाहठा आदि की हमे कैसे भूले ? 
हम आशा रखते है कि हिच्दी भाषा-मभाषी जनता इस सस्करण 
को अपना कर हमें प्रोत्साहित करेगी । 
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सम्प्रादकीय 


भगवान्‌ महावीर के वचनों के प्रति श्रद्धा, प्रेम और विश्वास 
की दढता मेरे जीवन में किस प्रकार उद्यूत हुई, इस सम्बन्ध में 
यदि यहाँ थोडा-सा उल्लेख किया जाय, तो अनुचित नही होगा । 

जैन कुटुम्ब में उत्पत्न होने के कारण भगवान्‌ महावीर का 
नाम तो हशैशवावस्था में ही श्रवण किया था तथा चौबीस 
तीर्थकरो के नाम कण्ठस्थ करते-करते वह हृदय-पटल पर अड्डित हो 
गया था। तदनन्तर मेरी धर्मेपरायण माता ने महावीर-जीवन के 
कतिपय प्रसड्भ सुनाये उससे में अत्यन्त प्रभावित हुआ था, किन्तु 
उस समय मेरी आयु बहुते छोटी थी, मेरा ज्ञान अति अल्प था। 

चौदह-पन्द्रह वर्ष की अवस्था में मेरी जन्मभू्मि ( सौराष्ट्र 
के 'दाणावाडा' गाँव ) में मेरे दाहिने पर मे एक सर्प ने दंश 
दिया, तब प्रहावीर-महावीर' नाम रटने से ही पुनर्जीवन प्रात 
किया था । 

(कर अहमदाबाद मे रहते हुए विद्याम्यास के दिनों मे एक वीर 
पयुषण-पर्व के समय गुरुमुल से भगवान्‌ महावीर का चरित्र मैने 
आशोपान्त सुना और मेरे मन मे उनकी एक मज्जलमयी मूर्ति 


०) 


अश्वित हो गई। उसी दिन से भगवान्‌ महावीर का स्मरण-वन्दन- 
पूजन आदि अधिक रूप से करने लगा। 
विद्याम्यास समाप्त होने के बाद भगवान्‌ महावीर के सम्बन्ध में 
कुछ ल्खिने को भावना मुखरित हुई और मेने गुजराती भाषा मे 
बालभोग्य जैली मे प्रभु महावीर” नामक एक लघु चरित्र ल्खि। 
विद्यार्थिओों को वह प्रिय लगा तथा वम्बई के “श्री जैन श्वेताम्वर 
एज्यूकेशन बोर्ड' ने उसे घामिक अभ्यासक्रम मे जोड लिया। इसी 
'के फलस्वरूप उसकी आज तक नौ आवृत्तियाँ हो चुकी हैं। 
इसके पश्चात्‌ सर्वोपयोगी ढंग से गुजराती भाषा मे “विश्ववन्धु प्रभु 
महावीर” नामक एक छोटी पुस्तिका लिखी तथा उसकी एक ही वर्ष 
मे १००००० एक लाख (प्रतियाँ) समाज के करकमलों मे प्रस्तुत की । 
उसकी हितीय आवृत्ति गत वर्ष मे प्रकाशित हुई और केवल एक ही 
पिन मे उसकी ११००० ग्यारह हजार प्रतियाँ हाथो हाथ विक गई | 
विगत द्-वारह वर्षों मे भगवान्‌ महावीर के सम्बन्ध में पढने- 
विचारने तथा लिखने के प्रसग अत्यधिक आये और उनकी उपासना 
सो कई वर्षो से अनवरत चल ही रही थी। इस हालत मे मेरे अन्तर 
मे भगवान्‌ महावीर के बचनों के प्रति श्रद्धा, प्रेम और विश्वास की 
भावना अति दृढ वन गई । 
भगवान्‌ महावीर के वचन वस्तुतः अमृततुल्य हैं, क्योंकि ये 
विषय और कपषायरूपी विष का शीघत्र शमन करते हैँ और इनकी 
पान करने वाले को अलोकिक आनन्द प्रदान करते हैं। साथ ही 
इन मे जीवन-शोघन की पर्याप्त सामग्री मरी हुई है, अत+ सभी 


( १५ ) 


सुमुक्षुओ को इन वचनो का स्वाध्याय प्रतिदिन अवश्य करना 
'चाहिये। 


प्रस्तुत संकलन तैयार करते समय श्री उत्तराध्ययन सृत्र तथा श्री 
दगवेकालिक सूत्र का पूर्णरूप से उपयोग किया गया है। आजतक 
उपयुक्त दोनो ग्रत्थ-रत्नों की कई आवृत्तियाँ प्रकाशित हो चुकी है 
और उनमे गाथाओ के क्रमांक भे एक-दो का अन्तर आत्ता है। अतः 
प्रस्तुत सकलन को प्रचलित आवृत्तिओ के साथ मिलाने पर कह्दी-कही 
एकाघ-दो गाथाओ का अन्तर होने की सम्भावना है, जिसे पाठकंगण 
किसी प्रकार की त्रुटि न समझे। ठीक वेसे ही मूल गाथाओ में भी 
कही-कही पाठान्तर हैं जो टीकाकारो के अभिप्राय एवं अर्थ-सगति 
को परिलक्षित करते हुए योग्य रूप से रखे गये हे। अतः उसमे भी 
प्रचलित आवृत्ति की अपेक्षा कुछ स्थानों पर अन्तर होवा स्वाभाविक 
है। लेकिन जब तक इन दोनो ग्रन्थो की सर्वसामान्य आशृति तैयार 
न की जाय तबतक यह स्थिति बनी ही रहेगी । 
प्रस्तुत हिन्दी सस्करण मे भगवान्‌ महावीर के १००८ वचनों का 
सग्रह ४० धाराओ मे सुव्यवस्थित ढग से उपस्थित किया गया है। 
अत्त+ पाठक्रगण किसी भी विषय पर भगवान्‌ का मंतज्य क्या था, वह 
आसानी से जान सकेगे। फिर प्रत्येक वचन के नीचे उसका मूल 
आघारस्थान संकेत द्वारा सुचित किया गया है और स्पष्ट-सरलू 
अनुवाद साथ योग्य विवेचन भी दिया गया है। आखिर मे अत्ति 


आवश्यक समझे कर प्रकाशित वचनो का अकारादि क्रम भी जोड़ 
दिया है। 


( १६ ) 


- ग्रत्थ के अग्रिम साग मे भगवान्‌ महावीर की तिरगी तस्वीर, तीन 
विद्वानों के प्राककथन और विस्तृत प्रस्तावना एवं भगवान्‌ महावीर 
के जीवन की ऐतिहासिक रेखा भी दी गई है। अत: इस विषय मे 
अनुराग रखनेवालो के लिए यह ग्रन्य अति उपयोगी सिद्ध होगा, 
ऐसी मेरी धारणा है। विशेष क्‍या? यह ग्रन्थ का पठन-पाठन 
सर्व के कल्याण का कारण हो । 

बम्बई 
दि० ६-७-६ धीरजलाल शाह 


प्राककथन 


[१] 


श्रमण भगवान्‌ महावीर कैवल्यावस्था प्राप्त होने के बाद तीस 
वर्ष तक असख्य जन-समुदाय को अपने विशिष्ट वचनामृत का पान 
कराते रहे | फलतः असख्य आत्माएँ सदा-सववंदा के लिए भवपाश से 
छूट गई | विशेष क्या ? यह महाप्रभु का वचन श्रवण करने के प्रताप 
से पशु-पक्षी भी अपनी आत्मा का उद्धार करने मे समर्थ बने । 

विश्ववद्य भगवान्‌ महावीर के इस वचनामृत का सग्रह इनके 
पट्टशिष्य अर्थात्‌ गणघर भगवन्तो ने आचाराग, सृयगडाग आदि सूत्रों 
के रूप मे व्यवस्थित किया और जैन शासन का चतुर्विध सघ आज 
तक गुणवन्त गीतार्थों के मुख से ये सूत्रों को श्रवण कर आत्म-कल्याण 
की साधना मे रत रहा है। 

प्रस्तुत ग्रल्थ के सम्पादक शतावघानी पंडित श्री धीरज भाई ने 
भी भगवान्‌ के इस वचनामृत को श्रमण-श्रेठों के सुख से कई बार 
सुने और श्रद्धापूर्ण भावना से अपने हृदय-मन्दिर मे स्थापित किए ऐसा 
मेरा ख्याल है। फिर कई महानुभावों का ऐसा सुकाव रहा कि देवा- 
घिदेव भगवान्‌ महावीर के वचनामृत के इस अनमोल सग्रह को यदि 
सुव्यवस्थित ढंग से गुजराती, हित्दी, एवं अग्रेजी भाषा मे सरलू-स्पष्ट 


( रै८ ) 


अनुवाद के साथ प्रकाशित किया जाय तो जैन और जैनेतर जनता 
के लिये अति मननीय सुन्दर विचार-सामग्री उपलब्ध हो जायगी, जो 
उन्हें जन सिद्धान्त और धर्म के हां तक पहुँचने मे निःसन्देह सहा- 
यक सिद्ध होगी । 
श्री घीरज भाई ने इस सुझाव को अपने पुरूषार्थी स्वभाव से 
अल्प समय मे ही कार्यरूप मे परिणत किया और जनता के सामने 
“श्री वीर-वचनामृत' नामक गुजराती सस्करण भव्य समारोह पूर्वक 
रख दिया। जनता ने इसका सुन्दर सत्कार किया । 
इस सत्कार से उत्साहित होकर श्री घीरजभाई ने अल्पावधि में 
ही उसका हिन्दी अनुवाद त्तैयार करवाकर मुद्रित भी करा लिया 
और अमी वगाल देश की महानगरी कलकत्ता में इसका प्रकाशन हो 
रहा है। क्या श्री घीरजभाई का यह पुरुषार्थे सराहनीय एवं घत्यवाद 
के योग्य नही है ? 
यदि पाठक वर्ग प्रस्तुत ग्रस्थ का वाचन, मनन और नि्दिध्यासन 
करेंगे तो उनकी आत्मा परमात्मावस्था के पुनीत पथ पर सफलता 
पूर्वक प्रयाण करेगी, इसमें तनीक सी शंका नही है। 
बम्बई, २० जून १६६३ विजयधघम सूरि 
पर 
श्रमण भगवान्‌ महावीर देश-विशेष तथा काल-विशेष की विभूति 
नही है । उनका दिव्य ज्योतिर्मय व्यक्तित्व देश और काल की क्षुद्र 
सीमाओबों को तोडकर सदा सर्वत्र प्रकाशमान रहनेवाला अजर-अमर 
व्यक्तित्व है। अनन्त सत्य का साक्षात्कार करने के लिए उन्‍होंने 


( ६६ ) 


भौतिक जोवन की समग्र सुख-सुविधाओं को ठुकराया। अत्तर्जीवन 
का विश्लेषण एवं मन्‍्धन कर राग-ह्वपष की वैकारिक कालिमा को 
दूर हटाया और अन्तर में शद्ध, बुद्ध, निरजन, निर्विकार आत्म-सत्ता 
का साक्षात्कार किया । 
भगवान महावीर की वाणी वह पतित-पावनी निर्मल धारा है, 
जिसमे निमज्जित होने से आत्मा अपने लोक-परछोक और 
लोकातीत तीनों प्रकार के जीवन को पावन एवं पवित्र कर लेता है । 
द्रव्य-गगा तन के ताप को कुछ क्षणो के लिए भले ही झ्ान्त कर दे 
किन्तु उसमे मन के ताप को जीतल करने की क्षमता नही है। 
परन्तु भगवान्‌ की वाणी रूप निर्मलघारा मनुष्य के मनस्ताप को 
अखण्ड जान्ति और शीतलता प्रदान करती है। 
जग-जीवन के परिताप और पीडा को दूर करने ले लिए भगवान्‌ 
महावीर ने अकार-बयी की दिव्य देशना दी थी--अहिसा, अनेकान्त 
ओर अपरिग्रह । मन के वरभाव को दूर करने के लिए अहिसा, बुद्धि 
की जडता और आग्रह को मिठाने के लिए अनेकान्त तथा समाज 
और राष्ट्र की _विषमता को दूर करने के लिए अपरिग्रह परम आव- 
इ्यक तत्त्व है। इस अकार-त्रयी में मगवान्‌ की समग्र वाणी का सार 
आ जाता है। शेष जो भी कुछ है, वह सब इसी का विस्तार है। 
आगम-महासागर का मन्थन करके, उसमें से भगवान्‌ महावीर के 
दिव्य सन्देश रूप अमृत कण निकालना और उसे सर्वेजन हिताय एवं 
सर्जन सुखाय प्रस्तुत करना, आज के साहित्यकार का सब से बड़ा 
कत्तंव्य है। साहित्यकार का करतंव्य है कि वह अपनी प्रतिभा और 


( २० ) 


कला के अभिनव प्रयोग से पुरातन घार्मिफ, सात्कृतिक तत्वों की 
अपने युगकी अभिनव शैली मे अभिव्यक्त कर के जनता-जनाद्दन के 
हाथो में समर्पित करे । ५ 
शतावबानी पण्डित घीरजमाई द्वारा सकलित और सम्पादित 
“श्रीमहावीर वचनामृत” इस दिश्या मे एक सुन्दर और स्तुत्य प्रयास 
है। इसके पठन-पाठन से जन-जीवन को एक पावन प्रेरणा मिलेगी। 
हिन्दी मे ही नही, भारत की अन्य भाषाओं तथा अंग्रेजी मे भी 
इसका खूपान्तर होना चाहिए। अधिक से अधिक मनुष्यों के हायो 
में श्रमण भगवान्‌ महावीर का यह सार्वजनीन शाश्वत सन्देश पहुच 
सके, इस प्रकार के हर किसी प्रयत्न से मुझे परम प्रमन्‍नता होगी । 


जैन मवन उवा्मीय 

उ्पा 
लोहामण्डी, आगरा अभरसा न 
ता० २२-६-६३ अमर 


[ ३३॥ 

भगवान्‌ महावीर जैन धर्म के अन्तिम तीर्थंड्रूर थे। उन्होंने 
बारह वर्षो की कठोर साधना के पश्चात्‌ सर्वज्ञ सर्वदर्शी वनकर जिस 
सत्य का प्रतिपादन अपनी दिव्य वाणी के द्वारा किया, वह उनसे 
पूर्व के तीर्थ करो के द्वारा प्रतिपादित रूप से भिन्‍न नहीं था। इसका 
सबसे बडा प्रणाण यह है कि भगवान्‌ महावीर के पदचात्‌ जैन संघ 
में भेद पड जाने पर भी तात्तिक मन्तव्यों मे कोई भेद नहीं पडा। 
आज भी समस्त ज॑न सर्घो के तात्तिक मन्तव्य वे ही हैं जो भगवान्‌ 
महावीर के समय मे अखण्ड जैन संघ के थे। यह कोई सामान्य बात 


( २१ ) 


'नही है। दोनो जैन सम्प्रदायों के दार्शनिको ने भी यदि परस्पर मे 
'एक दूसरे का खण्डन किया तो स्त्री-मुक्ति और केवलि-सुक्ति को 
लेकर ही किया। इसके सिवाय उन्हे कोई तीसरा मुह नही मिला । 
इन दो विषयो से सबंधित बातो को यदि छोड दिया जाये तो समस्त 
जैन सम्प्रदायो की वाणी में आज भी वही एक-रूपता मिल सकती 
है, जो भगवान्‌ महावीर की वाणी मे थी। 
उदाहरण के लिये श्री घीरजलालजी शोह के द्वारा कुछ आगमो 
से सकलित इसी श्री महावीर वचनामृत को रख सकते है। इसमे 
विश्वतन्त्र, सिद्ध जीवों का स्वरूप, ससारी जीवो का स्वरूप, कर्म- 
वाद, कर्म के प्रकार, दुलेम सयोग, मोक्षमार्ग, साधनाक्रम, धर्माचरण, 
'अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह, सामान्य साधु-धर्म, साधु 
का आचरण, अष्ट-प्रवचनमाता, भिक्षाचरी, भिक्षु की पहचान, 
सेयम की साधना, विनय, कुशिष्य, काम-भोग, प्रमाद, विषय, 
'कषाय, सम्यकत्व, षडावश्यक आदि ४० विषयों का सग्रह है। इनको 
जैन मात्र ही नही, जैनेतर बन्धचु सी बिना किसी संकोच के पढ़ 
सकते है । 
धर्म के सामान्य नियम तो प्रायः समान हुआ करते है। उन्ही 
“समान नियमो को जीवन मे अपनाने से मनुष्य मे देवत्व का विकास 
होता है। अहिंसा, सत्य, अस्तेय, बह्ाचर्य, अपरिग्रह, उत्तम क्षमा, 
मार्देव, आजंव, शौच, संयम, तप, त्याग आदि ऐसे ही सामान्य नियम 
है। ये नियम किसी सम्प्रदाय से बद्ध न होकर घम्मं सामान्य से 
सम्बद्ध है। जहाँ ये है वहाँ धर्म अवश्य है और जहाँ ये नही है वहाँ धर्म 
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नहीं है। किसी मी धम मे हिसा, असत्य, चोरी, दुराचार, परिग्रह, 
क्रोध, मान, मायाचार, लोम, असयम आदि को घर्म नहीं माना। 
फिर भी इनको लेकर कोई दंगा फसाद नही होता । इनको मिटाने 
के ल्यि किसी को किसी की जान लेते या अपनी जान देते नही 
देखा जाता। इनका निषेचष तो गौन हो गया है और इनके चलते 
रहते भी जो कुछ चलता रह सकता है वही मुख्य हो गया है। घर्म 
करना भी न पड़े और धर्मात्माओं मे नाम लिखा जाये, ऐसे ही धर्म 
की आज वोलवाला है। इसी से धर्म और घर्मात्माओं के प्रति शिक्षित 
समाज की आस्था उठ्ती जाती है। इस आस्था को बनाये रखने मे 
“श्री महावीर-चचनामृत' जैसे संकलन बडे उपयोगी हो सकते हैं । 

भगवान्‌ महावीर कोई स्वयसिद्ध, जुद्ध, बुद्ध अचादि परमात्मा 
नही थे। वे भी कमी हमी मे से थे। इसलिये उनके वचनामृत उस 
अनुभव का निचोड है जो उन्होंने अपने एक नहीं अनेक जीवनों मे 
अर्जन किया । और उसके द्वारा स्वयं जुद्ध बुद्ध परमात्मा वचचकर उस 
सत्यका साक्षात्कार किया जो इस चराचर विब्व का रहस्य बना 
हुआ है और फिर अपनी दिव्यवाणो के द्वारा उसे प्रकट क्या । 

भगवान्‌ महावीर का युग देवताओं का युग था। देवताओं का ही 
डिंड्मिनाद सर्वेत्र सुनाई पडता था । उन्हे प्रसन्‍न करने के लिये बड़े-बड़े 
यज्ञ क्ये जाते थे। उस समय का मानव देवताओं का युलाम था 
भगवान्‌ महावीर ने उस दासता के वन्चन को काटकर मनुष्य को- 
देवताओ का सी आराघष्य बना दिया । और किसी स्वयंतिद्ध सर्व- 
जगतक्तिमान्‌ कर्त्ता-हर्ता-विघाता--ईश्वर की सत्ता से सी इन्कार कर 
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दिया। वह उनकी वैचारिक क्राल्ति थी। उनके धर्म का केन्द्र 
ईश्वर नही था और न॒वेद था, किन्तु आत्मा था, जिसे भुला दिया 
गया था। उसी भूछी भठकी आत्मा को केन्द्र मे रखकर भगवान्‌ 
महावीर ने अपनी तत्वज्ञान-मूलक साधना की या साधना-मूलक 
तत््वज्ञान का सागोपाग विवेचन किया । और सुध्टि के किसी रहस्य 
को 'अव्याकृत' कहकर उसे ठाला नही । 
सत्य को जानने से भी अधिक कठित है सत्य को यथार्थ रूप में 
प्रकाशित करना, क्योकि ज्ञान पूर्ण सत्य को एक साथ जान सकता 
है, किन्तु शब्द उसे एक साथ ज्योका त्यो प्रकाशित नहीं कर 
सकता । णब्दोत्पत्ति क्रमिक तो है। फिर ज्ञाता अपने अभिप्राय के 
अनुसार वस्तु के घ॒र्म को प्राचान्य देता है। ईन कारणो से उत्पन्न 
हुए विवाद या मतिभेद को दूर करने के लिये भगवान्‌ महावीर ने 
अनेकास्तवाद के साथ स्थाह्माद और नयवाद का समवतार दाशेनिक 
क्षेत्र मे किया, जिससे वैचारिक क्षेत्र में किसी के साथ अन्याय न 
हो। पूर्ण अहिसक तो थे वे । इसीसे स्वामी समल्तमभद्र ने अपने 


युत्तयनुशासन में कहा है-: 
दया-दम-त्याग-समाधिनिष्ठ, 


नय-प्रमाणँः.. भ्रक्ृताझसार्थम्‌ । 
अधृष्यमन्यैनिखिलप्रवादिभि- 
जिन त्वदीय मतमद्वितीयम्‌ ॥ 
हे जिन ! तुम्हारा मत अद्वितीय है। एक ओर चह दया, दम, 
स्याग और समाधि को लिये हुए है, दूसरी ओर उसमें नय और 


ही 2.) 


प्रमाणों के द्वारा प्रकृत वास्तविक अर्थ को ग्रहण करने की व्यवस्था 
है। इसी से कोई वादि उसे शास्त्रार्थ मे पराजित नहीं कर 
सकता । 


उन्ही जिनेन्द्र भगवान महावीर के वचनामृत के इस संकलन को 
श्री घीरजलालजी शाह ने सम्पादित किया है। मेरा उनसे प्रथम 
परिचय इसी सकलन के माध्यम से हुआ । और उनकी प्रेरणा से इस 
प्रथम परिचय के उपहार रूप मे अपने दो शब्द पाठकों को भेटः 
करता हूँ । इसके नये सस्करण मे इस सकलून को और भी परिमारजित 
ओर विस्तृत किया जाये ऐसी मेरी भावना है । 


श्री स्याद्गाद महाविद्यालय 


वाराणसी केलाशचन्द्र शास्त्रीः 
दि० २२-६-६३ 


प्रस्तावना 


७ आत्म-जिज्ञासा की सम्पूर्ति 


भगवान्‌ महावीर आत्म-साक्षात्कार के महान्‌ प्रवर्तक थे। आत्म- 
साक्षात्कार अर्थात्‌ सत्य का साक्षात्कार ।.. सत्य का उपदेश वही दे 
सकता है जो उसका साक्षात्कार कर पाता है। भगवान सत्य के 
अनन्त रूपो के द्रष्टा थे । पर जितना देखा जाता है, उतना कहा 
नही जा सकता । भगवान ने जिन संत्यो का निरूपण किया, वे भी 
हमे पूर्णतः ज्ञात नही हैं। मनुष्य जितना ज्ञात की ओर भुकता 
है, उतना अज्ञात की ओर नही । भगवान महावीर ने अहिंसा, सत्य 
आदि का उपदेश दिया, जातिवाद की तात्त्तिकता का खण्डन किया, 
यज्ञ-हिसा का विरोध किया आदि-आदि । जो ज्ञाततथ्य है, वे ही उनकी 
गुण-गाथा मे गाए जाते है। किल्तु भगवान ने जीवन के ऐसे अनेक 
प्र व-सत्यो पर प्रकाश डाला, जिन पर हमारा ध्यान सहज ही आक्ृष्ट 
नही होता, क्योकि वे हमारे लिए ज्ञात होकर भी अज्ञात हैं। अज्ञात 
को पकडने मे जो कठिनाई होती है, उससे कही अधिक कठिनाई 
होती है उसे पकड़ने मे, जो ज्ञात होकर भी अज्ञात होता है। 


२६] [ प्रस्तावता 


आत्मा देह से भिन्‍न है, आत्मा ही परमात्मा है-यह हमे ज्ञात 
है, फिर भी हम इस सत्य को तव तक नही पकड पाते जब तक हम 
स्वय सत्य रूप नही बव जाते। भगवान महावीर का सबसे श्रेष्ठ 
उपदेश यही है कि तुम स्वय सत्य रूप वनक्र सत्य को पकडो | वह 
तुम्हारी पकड मे आ जाएगा । तुम असत्य रूप रहकर उसे नही पा 
सकोगे। 


दुःख कामना से उत्प्त होता है--यह जानते हुए भी मनुष्य 
दुःख मिठाने के लिए कापना के जाल मे फंसता है। वैर--वर से 
बढ़ता है-यह जानते हुए भी मनुष्य वैर को बढ़ावा देता है। ऋस्त्र 
अजान्ति को उत्तेजित करता हैं-यह जानते हुए भी मतुप्य 
शान्ति के लिए झ्त्र का निर्माण करता हैं। भगवान ने कहा-- 
दुःख का पार वही पा सकता है जो कामना को जानता है और उसे 
छोडना भी जानता हैं! वेर का पार वही पा सकता है जो चैर के 
परिणाम को जानता है और उसे छोडना भी जानता हैं। शठ का 
पार वही पा सकता है जो बशान्ति को जानता है और उसे छोडना 
भो जानता है। भगवान को सापा मे वह ज्ञान ज्ञान नही जो त्याज्य 
को त्याग न सके । उनका ज्ञान भी आत्मा है, दर्शन भी आत्मा है 
ओर चारित्र भी आत्मा 'है। भगवान का सारा घर्म आत्ममय है । 
उनका सारा उपदेश आत्मा की परिधि मे है। इसलिए जो कोई 
आत्मवीर होता है, जिसमे आत्म-जिज्ञासा या आत्मोपरूब्चि की 
भावना प्रव हो जाती है, उसके लिए मगवान महावीर की वगणी 
को पढ़ता अनिवार्य या सहज थ्ाप्त हो जाता हैं । 
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७ अहिंसा और धर्म 
भ० महावीर श्रमण-परम्परा मे अवतीर्ण हुए। उत्होने निम्न न्‍्थ 
दीक्षा स्वीकार की। भगवान्‌ ऋषम ने धर्म को स्थापना को । 
मध्यवर्ती बाईस तीथ्थंकरों ने चातु्योम धर्म को व्यवस्था की । भगवान्‌ 
महावीर ने पुनः पचयाम धर्म की स्थापना की । इसका कारण यह 
बतलाया गया है कि प्रथम तीथथंकर के साधु ऋजु-जड थे इसलिए पंच- 
याम की व्यवस्था की गई--बरह्मचर्य और अपरिग्रह पृथक्‌-पृथक महान्नत- 
माने गए। मध्यवर्ती बाईस तीर्थंकरो के साधु ऋजु-प्राज्ञ थे इसलिए 
चातुर्याम से काम चल गया। कब्रह्मचर्य और अपरिग्रह को एक ही 
शब्द--वहिद्धादागविस्मण” मे संग्रहीत कर लिया गया। भगवान 
महावीर के शिष्य वक्र-जड हुए इसलिए उन्हें पुन. भगवान्‌ ऋषभ 
का अनुसरण करना पड़ा। यह युक्ति सुन्दर है, फिर भी इस व्यवस्था- 
भेद का मूल कारण यही है, यह समझने मे कठिनाई है। यह बहुत 
ही मीमासनीय विपय है। जिस प्रकार अठिसा धर्म के लिए सच 
तीयेकरों की एकसूत्रता वतलाई है, उसी प्रऊार अन्य धर्मों की नहीं 
बतलाई, इसका कारण क्या है? या तो अहिना में शेष सारे धर्मो 
को वे समाहित कर लेने थे अबबा कोई दूसरा कारण था--निः्चय 
पूर्वक कुछ भी नही कहा जा सकता । जैन धर्म में जाचार वा स्थान 
बहुत प्रमुस॒ रहा है। एफ दृष्टि से उसे आचार जीर नोकि-धर्म ना 
प्रवर्तक कहा जा सऊृता है। जीवन को सारी प्रद्ियों की व्याग्या 
एक अहिसा दाद के आधार पर को जा सप्यी है। संभप है एस 


हृष्टि से हो अध्ति को सब तोवकरों झा समान वर्म माना गया हो । 
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यह ऋहने मे कोई अत्वुक्ति नही है कि जैन धर्म जो हैं, वह अहिता 
है और जो अहिसा है, वह जैन घ्म है। 
७ अहिसा और सत्य 

छ विद्वान्‌ ऐवा चोचते हैं कि जैदाचायों ने अहिंसा पर जितना 
वल दिया, उतना सत्य पर नही । यह उचका अपना इध्क्रिण है; 
इसलिए उसकी अवहेलना तो कैसे को जाय पर उनके सामने दूसरा 
दृष्कोण प्रस्तुत किया जा सकता है। भगवान्‌ महावीर की इषि में 
बहितसा औौर सत्य में कोई दूत नही हैं । आत्मा की पूर्ण शुद्ध अवस्था 
+परमात्मव्य--जो है, वह अहिला है। सत्य उनसे शित्त कहाँ 
है? जहाँ सत्य है, वहाँ निश्चित रूपेण अहिसा हैं और जहाँ सत्य 
नही है, वहाँ बहिसा मी नही है। सत्य अहिंसा के परिकर में ही 
प्रकट होता है जौर हिला जसत्य के साथ चली जाती हैं। तो हम 
नहीं कह सकते कि जहाँ अहिया हैं ग्हाँ सत्य है और जहाँ सत्य 
हे वहाँ अहिया हैं? ये दोनों परत्पर इस प्रकार क्कि 

हैं हू त की दृष्टि से नहीं दला जा सकता। 





(॥)। 





जेन घममं और सत्य 
कोई भी वस्तु प्राचीन होती है, इसल्ए अच्छी नहीं होती और 
नई होती ह्वै इसल्यि दरी नहा होती ॥ जद धम पुराना हट इसलिए 








अच्छा है, यह कोई तक नहीं हैं, फिर भी इसमें कोई सन्देह नहीं कि 
वह वहत पुराना हू ओर इठचा पुराचा हू कर इठिल्लत्त का वा तक 


पहुंच हो नहीं हैं। भगवान्‌ महावीर और मगवातन्‌ पार्ब्व इतिहास 


/५॥| हे 


हु 


॥00 
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की परिवि मे आते है। भगवान्‌ अरिष्टनेमि ओर उनसे पूर्व॑वर्ती 
तीथंकर ( भगवान्‌ ऋषभ तक ) इतिहास की परिधि से अस्पृष्ट है । 
संभव है, आनेवाला युग उन्हे ऐतिहासिक-पुरुष प्रमाणित कर दे । 

चही धर्म आत्मा का सहज गुण होता है जो सत्य का सीधा स्पर्द 
भी वह महान्‌ धर्म है और इसलिए है कि वह सत्य के अत्तस्तलू का 
सीधा स्पर्श करता है। 
# सत्य की मीमांसा 

सत्य क्या है ? यह प्रश्न अनादिकाल से चर्चित रहा है। जो 
स्थित है, वह सत्य है पर वही सत्य नही है । परिवर्तन प्रत्यक्ष है । 
उसे असत्य नही कहा जा सकता। जो परिवर्तन है, वह सत्य 
है पर वही सत्य नही है । स्थिति के बिना परिवर्तन होता ही नहीं । 
जो दृश्य हे वह सत्य है पर वह भी सत्य है जो दृश्य नही है। सत्य के 
अनेक रूप हैं। एक रूप अनेक्रूपता का अश रहकर ही सत्य है । 
उससे 'निरपेक्ष होकर वह सत्य नहीं है । सत्य किसी धर्म-प्रव्तक के 
द्वारा अज्ञात से ज्ञात और अनुद्घाटित से उद्घाटित होता है। 
भगवान्‌ महावीर ने कहा-सत्य वही है जो वीतराग के द्वारा 
प्ररूपित है। सत्य एक और अविभाज्य है। जो सत्‌ है, जिसका 
अस्तिस्व है, वह सत्य है। यह परम अभेद दृष्टि है। इस जगत्‌ भे 
जेतन का भी अस्तित्व है और अचेतन का भी अस्तित्व है। इसलिए 
चेतन भी सत्य है और अचेतन भी सत्य है। मनुष्य चेतन है, स्वय 
सत्य है फिर भी उसका चेतन से सीधा सम्पर्क नही है और इसल्यि 


ल्प्ण 
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नहीं है कि राग और हंप उसका सत्य से सीधा सम्पर्क होने मे वावा 
डाले हुए हैं। राग-रजित मनुप्य आससक्ति की इृष्टि से देखता हैं 
इसलिए सत्य उसके सामने अनादृत्त नहीं होता। द्वष-रजिंत 
मनुष्य घृणा की इष्टि से देखता हैं इसलिए सत्य उससे भय खाता 
है। सत्य उसीके सामने अनावृत होता है जो तटस्थ इृप्टि से देखता 
है। तटस्थ दृष्टि से वही देख सकता है जिसके नेत्र आसक्ति और 
घृणा से रजित नहीं होते । हु 


७ सत्य के दो रूप--अस्तित्ववाद और उपयोगितावाद 

भगवान्‌ महावीर वीतरागी थे। सत्य से उनका सीधा सम्पकत 
था । उन्होने जो कहा--वह सुना-सुनाया या पढ़ा-पढाया नटो कहा । 
उन्होंने जो कहा, वह सत्य से सम्पर्क स्थापित कर कहा । इसलिए 
उनकी वाणी यथार्थ का रहस्योद्घाटन और ञत्मानुभृति का ऋजु 
उद्वयोधन है। जो सत्य है वह अनपयोगी नही है पर उसके कुछ 
अग विद्येप उपयोगी होते हैं । हम परिवर्तेनणील रुसार में रहनेवाले 
है। अतः कोरे अस्तित्ववादी ही नही किन्तु उपयोगितावादी मी हैं । 
हम सत्य को कोरा यवार्थवादी इष्टिकोण ही नहीं मानते किन्तु - 
यथार्थ की उपलब्धि को भी सत्य मानते हैं । 

आत्मा है और प्रत्येक आत्मा परमात्मा है--यह दोनों अस्तित्व- 
वादी या ययार्थवादी इघ्िक्ोण हैं! आत्मा की पत्मात्मा बनने 
को जो साधना है, वह हमारा उपयोगितावाद है। अस्तित्ववादी 
इप्टिकोण से सगवान ने कहा--आत्मा मरी सत्य है और झनात्मा भी 
सत्य हैं। उपयोगितावादी इप्टिकोण से भगवान ने कह--आत्मा 
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ही सत्य है, जेप सब मिथ्या है। पहला दवतवादी दृष्टिकोण है और 
दूसरा अद्नतवादी । भगवान महावीर अखण्ड सत्य को अनन्त दृ्टि- 
कोणो से देखने का सदेश देते थे। अनेकान्त दृष्टि से अह्त भी उनके 
लिए उतना ही ग्राह्म था, जितना कि द्वत, और एकान्त दृष्टिसे हत 
भी उनके लिए उत्तना ही अग्राह्म था जितना कि अद्वगात। वे मद्त 
और द्वुत दोनो को एक ही सत्य के दो रूप मानते थे । 
७ अस्तित्ववादी दृष्टिकोण 

यह विश्व अनादि और अनन्त है। इसमे जितना पहले था, 
उतना ही आज है और जितना आज है, उतना ही आगे होगा । उसमें 
एक भी परमाणु न घटता है और न बढ़ता है। कुछ घटता-बढ़ता 
सा लगता है, वह सब परिवतंन है। परिवर्तन की दृष्टि से यह 


विश्व सादि और सात है। 
यह विश्व जाइवत है। इसमे जो मूलभूत तत्त्व है, वे सब अकृत 


है। सृष्टिकर्ता न कोई था, न है और न होगा। सब पदार्थ अपने- 
अपने भावो के कर्त्ता हैं। कुछ वस्तुएं जीव और पुदुगल के सयोग से 
कृत सी है। कृत्रिम वस्तुओ की दृष्टि से यह विश्व अशाइवत भी 
है । मूलभूत तत्त्व की दृष्टि से विश्व शाइवत है और तद॒गत परिवर्तन 


को दृष्टि से वह अगाश्वत है । ु 
यह विश्व अनेक है। इसमे चेतन भी है। चेतन व्यक्तिशः 


अनन्त है । अचेतन के पाच प्रकार है - धर्म, अघर्म, आकाश, काल 
और पुदूगल। प्रथम चार व्यक्तिशः एक है। पुदुगल व्यक्तिशः 
अनन्त हैं । अस्तित्वं की दृष्टि से सब एक है इसलिए यह विश्व भी 
एक है। 
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७ उपयोगितावादी दृष्टिकोण --आत्मा और परमात्मा 


आत्मा है। वह अपने प्रयल से परमात्मा वन सकता है। यह 
उपयोगितावादी दश्टिकोण है। भगवान ने कहा--वन्चन भी है और 
मुक्ति मी है। जिस प्रवृत्ति से आत्मा और परमात्मा की दूरी बढ़ती 
है, वह वन्चन है और जिनसे उनकी दूरी कम होती है, अन्ततः नहीं 
रहती, वह मुक्ति है। मिय्या दृष्टिकोण, मिथ्याज्ञान और मिध्या 
चारित्र-इनमे आत्मा बंता है। सम्यक दृष्टिकोण, सम्यक्‌ ज्ञान 
और सम्यक चारित्र-इनसे आत्मा मुक्त होता है--परमात्मा 
बनता है। 


परमात्मा पूर्ण सत्य है। आत्मा आपूर्ण सत्य है। आत्मा का 
अन्तिम विक्तास परमात्मा है। जब तक आत्मा अपने अन्तिम विकास 
तक नही पहुँचता, तब तक वह अपूर्ण रहता है। अन्तिम स्थिति 
तक पहुँचते ही वह पूर्ण हो जाता है। इसलिए यह सही है कि 
आत्मा अपूर्ण सत्य है, पूर्ण सत्य है परमात्मा । आत्मा परमात्मा का 
वीज है और परमात्मा आत्मा का पूर्ण विकास ॥ वीज और विकास 
ये दो भिन्‍न स्ितियाँ हैं किन्तु भिन्‍न तत्त्व नही। आत्मा और 
परमात्मा ये दोनों एक ही तत्त्व के दो भिन्न रूप हैं किन्तु आत्मा के 
उत्तर रूप से भिन्न किसी परमात्मा और परमात्मा के पूर्व रूप से 
भिन्‍न किसी आत्मा का कोई अस्तित्व नहीं है। उनके मौलिक 
एकत्व की दृष्टि से भगवान ने कहा--जो आत्मा है, वही परमात्मा 
है और जो परमात्मा है, वही आत्मा है। स्थिति-मेद की इृष्टि से 
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भगवान ने कहा--चेतन का जो अविकसित या अपूर्ण रूप है, वह 
आत्मा है और जो विकसित या पूर्ण है, वह परमात्मा है। ये दोनो 
एक ही चेतन-व्यक्ति की दो भिन्‍त अवस्थाएं है। 


७ अध्यात्म और धर्म 


भगवान महावीर ने आत्मा और परमात्मा की वास्तविक एकता 
की स्थापना की, उससे अनेक सत्यो का प्रकाशन हुआ | 

(१) आत्मा का स्वतन्त्र कतृत्व 

(२) आत्मा का स्वन्त्र भोकक्‍तृत्व 

अध्यात्मवाद और पुरुषार्थवाद इन्ही के फल है और इन्ही के 
आधार पर भगवान ने धर्म को बाहरी कर्मकाण्डो से उबारकर अध्यात्म 
बना दिया। उनको भाषा मे--आत्मा से परमात्मा बनने की जो 
अक्रिया है, वही धर्म है। सम्प्रदाय, वेष, बाह्य कर्मकाण्ड आदि धर्म 
के उपकरण हो सकते है, पर चर्म नही । 

घ॒र्म आत्मा की ही एक परमात्मोन्मुख अवस्था है। उसे शुद्धा- 
वस्था भी कहा जा सकता है। भगवान ने कहा--धर्म शुद्ध आत्मा 
में स्थित होता है। इसका अर्थ है आत्मा की जो शुद्धि है, वही धर्म 
है। आत्मा और पुदुगल की मिश्चित अवस्था है, वह अशुद्धि हैं। जो 
शुद्धि है, वही धर्म है । 

७ सम्प्रदाय और धरम 

भगवान्‌ महावीर ने तीर्थ की स्थापना की। साधना को सामसु- 

दायिक रूप दिया, फिर भी वे सम्प्रदाय और धर्म को _भित्न-भिन्‍न 
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मानते थे। उन्होंने कहा--एक व्यक्ति सम्प्रदाय को छोस्ता हैं 
प्र घर्म को नही छोडता । एक व्यक्ति घर्म छोड देता है पर सम्प- 
दाय को नही छोड्ता । 'एक व्यक्ति दोनों को छोड देता है और 

एक व्यक्ति दोनों को नही छोडता | सम्प्रदाय घर्म की उपलब्धि में 

सहायक हो सकता है। इस दृष्टि से उन्होंने सघ-चद्धता को महत्व दिया। 
किन्तु धर्म को सम्प्रदाय से आवृत्त नही होने दिया ! उन्होंने कहा-- 
जो दार्गनिक लोग कहते हैं कि हमारे सम्प्रदाय में आओ, तुम्हारी 
मुक्ति होगी अन्यवा नही, वे मटके हुए हैं और वे भी मटके हुए हैं 
जो अपने-अपने सम्प्रदाय की प्रशंसा और दूसरों के सम्प्रदाय की 
निन्‍दा करते हैं| धर्म की आरावना सम्प्रदायातीत होकर--सत्याभि 
मुख होकर ही की जा सकती है। सम्प्रदाय एक साधन है, जीवन 
बापन की परस्परता या सहयोग है। वह व्यक्ति को प्रेरित कर 
सकता है किन्तु वह स्वय धर्म नहीं है। सम्प्रदाय और बर्म को 
भिन्‍्न-मिन्‍न सानने वाले सावक के लिए सम्प्रदाय धर्म-प्रेरक होता 
है, धर्म-घातक नहीं । 

७ व्यक्ति ओर समुदाय 

भगवान्‌ महावीर तोयंकर थे-साववा के सामुद्ययिक रूप के 

महान्‌ सुत्रचार थे। दूसरे पात्व में वे पूर्ण व्यक्तिवादी थे। उत्होंने 
कहा--आत्मा अकेला हैं। वह अपने आप मे परिपूर्ण हैं। सज्ञा और 
वेदना सी उतस्तकी अपनी होती है। समुदाय का अर्थ निमित्त-- 
नैमित्तिकं साव हैं। सहयोग या परस्पराल्म्वन से चघक्ति उत्पन्न 
होती है। उत्तका अविभकत उपयोग ही समुदाय है। भगवात्‌ ने 
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कहा--कोई एक व्यक्ति सबके लिए पाप-कर्म करता है, उसका परि- 
णाम उस्ती को भोगना पडता है । इसका अर्थ है कि पाप-कर्म करते 
समय व्यक्ति का दृष्टिकोण सदा व्यक्तिवादी ही होना चाहिए भौर 
गजक्ति सपादन के लिए समुदायवादी दृष्टिकोण। समुदायवाद 
नास्तिकता भी है। यदि उसका उपयोग इस अर्थ मे किया जाय 
कि मै वही करूँगा, जो सब लोग करते है। अच्छाई और बुराई का 
विचार किए बिना केवल “सर्व” का अनुसरण करना नास्तिकता है 
अर्थात्‌ अपनी आत्म-शून्यता है । व्यक्ति अपनी सत्ता के जगत्‌ मे पूर्णत+ 
व्यक्ति है और निमित्त जगत्‌ मे पूर्णतः सामुदायिक है। कोई भी 
जीवित व्यक्ति केवल व्यक्ति या केवल सामुदायिक नहीं होता ॥ 
अध्यात्म का बच्तिम बिन्दु यही होता है कि चहाँ पहुँच कर व्यक्ति 
निमित्त-जगत्‌ से मुक्त हो जाता है, कोरा व्यक्ति रह जाता है। 
७ स्वतंत्र सत्ता और अध्यात्म 

भगवान्‌ महावीर आत्मवादी थे | उनकी भाषा में आत्मा परि- 
पूर्ण है। उसका अस्तित्व पर-निर्मर नही किल्‍्तु स्वतत्र है।इस 
स्वतन्न सत्ता का बोध ही अध्यात्म है। मनुष्य जितने अर्थ में परि- # 
स्थिति का स्वीकार करता है, उससे भरता है, उतने ही अर्थ मे बह 
अपने स्वतत्र अस्तित्व से खाली हो जाता है। यह खाली होने की 
स्थिति भौतिकता है । जो कोई आध्यात्मिक वनता है, वह बाहर से 
कुछ लेकर नही बनता किन्तु बाहर से जो लिया हुआ है, उसे पुन 
बाहर फेककर बनता है | अपूर्णता जो है, वह भीतर मे नही है किन्तु 
बाहर का जो स्वीकार है, वही अपूर्णता है। उसे अस्वीकार करके 
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ही मनुष्य देख सकता है कि वह परिपूर्ण है। भगवान्‌ ने इसी अर्थ 
में कहा घा कि आत्मा ही सुल-दुख का करता है और आत्मा ही 
अपना मित्र है ओर वही अपना गत्रु। जो आत्मा को जानता है, 
चह परिस्थिति से मुक्त होने का उपाय जानता है। जो वात्मा 
में स्मण करता है वह परिस्थिति के चक्र-व्यूह से मुक्त हो जाता 
है। अन्तंदृष्टि से उसकी इन्द्रिय और मन निरपेक्ष स्थिति है, वहीं 
अव्यात्म है। वहिजगत की इृष्ठि से परिस्थिति से मुक्त होने की 
“स्थिति है. वह अध्यात्म है। आत्मा परिस्थिति या किसी बाहरी 
सत्ता पर निर्मर नहीं हैं। इसीलिए उसका अल्तवित्व स्वतंत्र है। 
उसका स्वतत्र अस्तित्व है इसलिए उसका कत्तेव्य भी स्वत्त्र हैं 

 स्वानलम्नन 


साधना जौर आत्म-निर्मरता दोनो सम्बन्धित हैं। जित्तनी 
जार्सक्ति उतनी पर-निर्मरता । जितनी पर-निर्मरता उतनी विवशता। 
साधना का मुख स्ववशता की ओर हैं। भगवात्‌ ने कहा--स्ांवना 
गाँव में मी हो सकती है और जरण्य मे भी। वह गाँव में भी नहीं 
हो सकती और अरण्य मे भी नहीं। मगवान्‌ वाहरी निमित्तों या 
स्थितियों की उपेक्षा नही करते थे किन्तु आत्मा की स्वतंत्र सत्ता 
के प्रतिपादक होने के कारण वे बाहरी निमित्तों को अतिरिक्त स्थान 
“भी नही देते थे । सादु को सामुदायिक जीवन विताने की छूट दी 
पर साय-लाथ यह भी कहा कि वह समुदाय मे रहता हुआ भी अकेला 
रहे। अकेला अर्थात्‌ शुद्ध । बहुत अर्थात्‌ अशुद्ध । जो अकेला होता 
है वह संगुद्ध होता हैं और जो संशुद्ध होता है वह जकेला होता है । 
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सघ में रहकर भी अकेला रहने की स्थिति को भगत्रान्‌ ने बहुत 
प्रचक बनाया । यह साधना का बहुत ही प्रखर रूप है। इस स्थिति 
में अहिसा को तेजस्विता प्रगट होती है । 


स्थिति का जितना अधिक स्वीकार होता है उतनी ही सहायता 
अपेक्षित होती है। जैसे-जैसे स्थिति का दबाव कम होता चला जाता 
है, वैसे-वेसे व्यक्ति सहायता-निरपेक्ष होता चला जाता है। एक 
दिन व्यक्ति अपने को सहायता से मुक्त कर लेता है। एक 
व्यक्ति सहायता न मिलने पर असहाय होता है, यह परतत्रता की 
स्थिति है। एक व्यक्ति अपने को सहायता से मुक्त कर असहाय 
होता है, यह पूर्ण स्वतन्त्रता की स्थिति है। इसे सगवान्‌ ने बहुत 
महत्व दिया । शिष्य ने पूछा--भगवन्‌ ! सहायता का त्याग करने 
से क्या होता है? उत्तर मिला--अकेलापन प्राप्त होता है। जिसे 
अक्ेलापन प्राप्त हो जाता है वह कलह, कषाय, तूमतू, में-में से मुक्त 
हो जाता है। उप्ते संयम, सवर और समाधि प्राप्त होती है । 


भगवान्‌ महावीर का स्वावलम्बन निमित्तो की दृष्टि से उपकरण, 
आहार और देह-त्याग तक तथा आच्तरिक स्थिति को दृष्टि से प्रवृत्ति- 
और कषाय-त्याग तक पहुँचता है । भगवान्‌ आत्मा की स्वतत्त्र-सत्ता 
के जगत से बोलते थे इसलिए उन्होने यही कहा--जो व्यक्ति उप- 
करण आदि बाहरी और कषाय आदि भीतरी बघनो से मुक्त होता 
है, वही पूर्ण अर्थ मे स्वावलम्बी होता है । 
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भगवान्‌ महावोर सन्यास-धर्म के समर्थक्रो मे प्रमुख थे। उनको 
मापा में सन्‍्यास का अर्थ था अहिला । वह जीवन में हो तो गृहस्थ- 
वेष में भी कोई सन्‍्यासी हो सक्तता हैं और यदि वह न हो तो साधु 
के बेप में भी कोई सन्‍्यासी नहीं हो सकता। अहिसा और सत्यास 
थे दोनो पर्यायवाचो हैं। भगवान्‌ ने यह प्रध्न उपस्थित किया 
कि को गारमावसे' ? गृह मे रहना कौन चाहेगा ? इसका अर्थ हँ 
हिंसा में रहना कौन चाहेगा ? 


भगवान्‌ ने कहा--कुछ मिलुओ से गृहस्य अच्छे होते हैं । उनका 
सयम प्रवान होता है-अहिसा विकसित होती हैं। जिसका सयम 
पूर्ण परिपक्व हाता है, अ्िसा पूर्ण विकसित होती है, वह मिक्षु सव 
गृहस्थो से श्रेष्ठ होता है। उनका सन्‍्यास किसी वेशभृपा वा बाहरी 
उपकरण मे दवा हुआ नही था। वह उन्मुक्त था। इसलिए उन्होने 
कहा -यगृहस्व के वेश में भी वह व्यक्ति परमात्मा वन सकता हैँ जो 
अहिंसा के चरम विक्रास तक पहुँच जाता है। वेष और धर्म के 
निश्चित सवन्ध को उन्होंने कभी मान्य नहीं किया। उनकी 
वाणी हँ-- 


एक व्यक्ति रूप को छोड देता है, धर्म को नही छोडता । 
एक व्यक्ति रूप को नही छोडता; घर्मं को छोड़ देता हैँ। 
एक व्यक्ति दोनों को नहीं छोडता। 

एक व्यक्ति दोनों को, छोड देता है । 


अन्य धर्म के प्रति ) [३६ 


गृड़स्थी का त्याग ममत्व-विसर्जन के लिए. आवश्यक है और 
डेष-परिदर्तन का तात्पर्य है-पहंचात या जागरूकता । 
७ अन्य धर्मों के प्रति 
धर्म सत्य है और जो सत्य है वह एक है। वह देश-काल और 
व्यक्ति के भेद से विभवेत नही है । जो देश-काल और व्यक्त से 
“विभकत है, वह धर्म का उपकरण हो सकता है, धरम नही । 
आत्मा और धर्म भिन्‍न नही है। जो आत्मा है वही धर्म है 
और जो धर्म हैं वही आत्मा है। धर्म आत्मा से भिन्‍न हो तो वह 
आत्मा को अनात्मा से मुक्त नही कर सकता । जो आत्मा को आत्मा 
से भिन्‍न करता है, वह घ॒र्म है। वह सबके लिए समान है । फिर 
जी लोग कहते है यह मेरा घ॒र्म और यह तुम्हारा धर्म । यहाँ धर्म का 
अर्थ सघ या सम्प्रदाय है, आत्मा की विगुद्धि करने वाले गुण नहीं। 
अगवात्‌ ने कहा-आत्मा की उपलब्धि न गाव मे होती है और न 
अरण्य मे । आत्मा अपना द्रष्ट बने तो वह गाँव मे भी हो सकती है 
और अरण्य में भी। मुक्ति घ॒र्व से होती है। वह जैन, बौद्ध आदि 
विशेषणो, अमुक-अमुक वेषो, आदि से नही होती । इस सत्य क्रो 
अगवान्‌ ने अन्यलिगसिद्धा' शब्द के द्वारा व्यक्त किया। मुक्त होने 
के लिए आवश्यक नहीं कि वह जैन साधु के वेष मे ही हो । वह 
किसी भी वेष या अवेष मे मुक्त हो सकता है, यदि साथु हो--मूर्छा 
या आसक्ति से मुक्त हो। सन्नाई यह है कि धर्म का प्रवाह किसी 
तट में बंघकर नही बहता । तह उन्मुक्त होकर बहता है--सबके 
(लिए: समन हम से बहता “है? ेसाहिए नह है। उसका 
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परिणाम सब देशों और कालों मे समान होता है, इसलिए वह 
जाइशवत है। वह व्यापक और शाश्वत है इसीलिए वैज्ञानिक -है। 
वह प्रयोगसिद्ध है। उसका परिणाम निश्चित और निरपवाद है। 
घ॒ममं हो और मुक्ति न हो, धर्म हो और आत्मा पवित्र न हो 
यह कभी नहीं हो सकता। जिसने घर्मं को देखा वह मुक्त हुआ, 
जब देखा तब मुक्त हुआ, जहाँ देखा वही मुक्त हुआ | धर्म और मुक्ति 
मे व्यक्ति, काल और देश का व्यवधान नही है। दीपक अपने आप 
में प्रकाशित होता है, जब जलता है तभी प्रकाशित होता है और 
जहाँ जलता है वही प्रकाशित होता है । 

७ धर्म क्या और क्‍यों! 

भगवान्‌ महावीर का घर्म आत्म-घर्म है। वह आत्मा के 
अस्तित्व से जुडा हुआ है। आत्मा जो है वह घर्म से सर्वधा भिन्‍न 
नही है और धर्म जो है वह आत्मा से सर्वथा भिन्‍न नही है । धर्म 
आत्मा से वाहर कही नही है । इसलिए वह आत्मा से अभिन्‍न भी 
है और वह आत्मा के अनन्त गुणों मे से एक गुण है। आत्मा गुणी 
है और धर्म गुण है। इस दृष्टि से वह आत्मा से भिन्‍न भी है। 

आत्मा जब केबल आत्मा हो जाती है-शरीर, वाणी और मन से 
मुक्त हो जाती है, सारे विजातीय तत्त्वो-पुद्गल द्रव्यो से मुक्त हो 
जाती है तव उसके लिए न कुछ घर होता है और न कुछ अवर्म । 
वह जब तक विजातीय तत्तों से आवद्ध रहती है तव तक उसके 
लिए घर्म और अवर्म की व्यवस्था होती हैँ। जिन हेतुओं से 
विजातोय तत््वो का आकर्षण होता है वे अवर्म कहलाते हैं और 


ट्र 
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जिनसे उनका निरोघ या विनाग होता है, वे धर्म कहलाते है। भगवान्‌ 
की भाषा में समता ही धर्म हे और विषमता ही अघर्म है । राग और 
दप यह विषमता है। न राग, न हंष--यह समता, तटस्थता या 
मध्यस्थता है । यही धर्म है । अहिसा, सत्य, अचोर्य, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह, 
शान्ति, क्षमा, सहिष्णुता, अमय, ऋजुता, नज्नता, पवित्रता, आत्मानु- 
शासन, सयम, आदि-आदि जो गुण है, वे उसी के क्रियात्मक रूप है । 


इन्ही को व्यवहार की भाषा मे व्यक्तित्व-विकास के साधन और 
निश्चय की भाषा में आत्म-विकास के साधन कहे जाते है । 


सहज ही प्रश्न होता है, धर्म किसलिए ? साधारणतया इसका 
समाघान दिया जाता है-परलोक सुधारने के लिए। घ॒र्म परलोक 
सुघारने के लिए है--यह सच है किन्तु अघूरा। धर्म से वर्तमान 
जीवन भी सुघरना चाहिए। वह शात और पवित्र होना चाहिए। 
अपवितन्न आत्मा मे घ॒र्म कहाँ से ठहरेगा ? उसका आलय पवित्र जीवन 
ही है। जिसे घर्म आराधना के द्वारा यहाँ शान्ति चही मिली, उसे 
आगे कैसे मिलेगी ? जिसने धर्म को आराघा, उसने दोनो लोक आराघ 
लिए। वर्तमान जीवन मे अंधेरा देखने वाले केवल भावी जीवन के 
लिए घम्म करते है, वे भूले हुए हैं । 

१---सगवान ने कहा--इहलोक के लिए घ॒र्मं मत करो। वर्तमान 
जीवन में मिलनेवाले पौदूगलिक सुखो की प्राप्ति के लिए धर्म मत 
करो | 

२--परलोक के लिए घर मत करो । आगामी जीवन मे मिलने 
वाले पौदृगलिक सुखो को प्राप्ति के लिए धर्म मत करो । 

३--कीर्ति, प्रतिष्ठा आदि के लिए धर्म मत करो। 

४--केवल आत्म-शुद्धि या आत्मा की उपलब्धि के लिए धर्म 
करो । 


ली. 


४२ ] [ प्रस्तावना 


७ धर्म और अभय 

भगवान ने कहा--घधर्म पवित्र आत्मा मे रहता है। प्रश्न होता 
है, पवित्रता क्या है ? उसका उत्तर है कि अभय ही पवित्रता है। 
यद्यपि पवित्रता का मौलिक रूप अहिसा है, फिर भी जहा भय 
होता है, वहाँ अहिंसा नही हो सकती, इसलिए अभय ही पवित्रता है। 

अभय अहिसा का आदि बिन्दु है। भगवान के प्रवचन का मूल- 
मन्त्र हैं-डरो मत! जो डरता है वह अपने को अकेला अनुभव 
करता हैं, असहाय मानता है। भूत उसी के पीछे पडता है जो डरता 
है। डरा हुआ मनुष्य दूसरो को भी डरा देता है । डरा हुआ मनुष्य 
तप और समय को भी तिलाजलि दे देता है । डरा हुआ मनुप्य अपने 
दायित्व को नही निभाता--उठाए हुए भार को वीच मे डाल देता 
है। डरा हुआ मनुष्य सत्पथ का अनुसरण करने में समर्थ नही होता, 
इसलिए डरो मत ! 

न भयावनी परिस्थिति से डरो, न भयावने वातावरण से डरो ! 
नव्याविसे डरो, न असाध्य रोग से डरो ! न बुढापे से डरो, न 
मौत से डरो ! किसी से भी मत डरो | जिसका अन्तःकरण अभय से 
भावित होता है, वही व्यक्ति सत्य की सम्पदा को पा सकता है। 
७ साम्ययोग 

भगवान्‌ महावीर के समूचे धर्म का प्रतिनिधि जब्द है सामा- 
यिक्र' । सामायिक का अर्थ है, समता की .- प्राप्ति। सव जीव समान 


का पक, | 


हैं--इस घारणा से परत्व और ममत्व दोनों मिटते हैं और समत्व का 
विकास होता है। परत्व से द्वेप पलता है और ममत्व से राग | इनसे 
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विपमता बढती है । जब ये दोनो समत्व मे लीन हो जाते हैं, तब 
आत्मा सम वन जाती है। 


भगवान्‌ ने कहा--साम्ययोगी लाभ और अलाभ, सुख और दुःख, 
जीवन और मरण, प्रशंसा और निन्‍दा, मान और अपमान में सम 
रहे। ये सव औपाधिक स्थितियाँ हैं। ये आत्मा को विषम स्थिति 
में ले जाती है। सम स्थिति इनसे परे है । 
भगवान ने कहा--आत्मा नहीन है और न अतिरिक्‍त। सब 
समान है। अध्यात्म जगत्‌ के पहले सोपान मे उत्कर्ष की भावनाएँ 
टूट जाती है। जो मुमुक्षु होकर भी किसी को अपने से अतिरिक्‍त 
और किसी दूसरे को अपने से हीन मानता है वह सही अर्थ मे मुमुक्षु 
नही है । वह उसी व्यवहार-जगत्‌ का प्राणी है जो जाति, वर्ण आदि 
के आधार पर आत्मा को ऊँच-नीच माने बैठा है। भगवान 
जातिवाद का खण्डन करने नही चले । यज्ञ-हिसा और दास-प्रथा का 
विरोध करना भी उनका कोई प्रमुख ध्येय नही था । उनका ध्येय था 
समता-धर्म की स्थापना । यह खण्डन और विरोध तो उसका प्रासं- 
'गिक परिणाम था। जहाँ धर्म का आघार समता है, वहाँ जातिवाद 
हो नहीं सकता । जहाँ बम का आघार समता है, चहाँ यज्ञ-हिसा और 
दास-प्रथा का विरोध स्वतः प्राप्त हैं। भगवान्‌ महावीर का सन्देश 
यदि इन्ही के विरोच में होता तो वह सीमित होता और अस्थायी 
भी। किन्तु उनका सन्देश असीम है और स्थायी और वह इसलिए 
है कि उप्तका ध्येय आत्मा की सम स्थिति को प्राप्त करना है। भग- 
वान्‌ ने सत्य को अनेकान्त की दृष्टि से देखा और उसका प्रतिपादन 
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स्याह्मद की भाषा मे क्या। इसका हेतु भी समता की प्रतिष्ठा 
है। एकान्त दृष्टि से देखा गया वस्तुतः सत्य नही होता | एकात्त 
की भाषा मे कहा गया सत्य भी वास्तविक सत्य नही होता। सत्य 
अखण्ड और अविभकत है। प्रत्येक अस्तित्वशील वस्तु सत्‌ है। जो 
सत्‌ है वह अनन्त-घर्मात्मक है। उसे अनन्त दृष्टिको्णों से देखने 
पर ही उसकी सत्ता का यथार्थ ज्ञान होता है । इसलिए भगवान्‌ ने 
अनेकान्त दृष्टि की स्थापना की । 
७ अनेकान्त दृष्टि 
जब्द की जक्ति-सीमित है। वह एक साथ अनन्त धर्मा- 
त्मक सत्‌ के एक ही घर्म का प्रतिपादन कर सकता है । शेप अनन्त 
धर्म अप्रतिपादित रहते है । एक धर्म के प्रतिपादन से एक घर्म का 
ही वोघ होता है, अनन्त धर्मों का नही | इस स्थिति मे हम सापेक्ष 
पद्धति से ही उसका प्रतिपादन कर सकते है--वस्तु के अनन्त 
धर्मों से जुडे हुए एक धर्म के माध्यम से उस सभी वस्तु का प्रति- 
पादन कर सकते हैं । 
भगवान ने अनेकान्त की दृष्टि से देखा तब स्याद्वाद की भाषा में 
कहा--प्रत्येक पदार्थ नित्य भी है और अनित्य भी है | स्वरूप अविच्युति 
की दृष्टि से सब पदार्थ नित्य है और स्वगत परिवर्तनो की दृष्टि 
से सब पदार्य अनित्य है। कोई भी पदार्थ कसी भी पदार्थ से सर्वथा 
सदृण भी नहीं है और सर्वया विसट्श भी नहीं। सब पदार्थ सह 
भी हैं और विमह्ण भी है। प्रत्येक पदार्थ सत्‌ मी है और असत्‌ 
भी है । अपने अस्तित्व-घटकों की दृष्टि से सब पदार्थ सत्‌ हैं और 
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वह अस्तित्व स्व से भित्न अवयवो से घटित नहीं हैं इसलिए सब 
पदार्थ असत्‌ भी है। कोई भी पदार्थ सर्वथा वाच्य और सर्वथा 
अवाच्य नही है। एक क्षण मे एक धर्म वाच्य भी है और समग्र घर्मी 
के दृष्टि से वह अवाच्य भी है। 
जो जानता है कि पदार्थ नित्य भी है, वह जीवन और मृत्यु मे 
सम रहता है। जो जानता है कि पदार्थ अनित्य भी है वह सयोग- 
वियोग मे सम रहता है। 
जो जानता है कि पदार्थ सद्श भी है, वह किसी के प्रति छृणा 
नही करता । जो जानता है कि पदार्थ विसदृश भी है, वह किसी' 
के प्रति आसक्त नही बनता । 
जो जानता है कि प्रत्येक पदार्थ सत्‌ है, वह दूसरे की स्वतत्न 
सत्ता को अस्वीकार नही करता। जो जानता है कि प्रत्येक पदार्थ 
असत्‌ भी है, वह किसी को परतत्र करना नही चाहता | 
जो जानता है कि प्रत्येक पदार्थ वाच्य भी है, वह सत्य को शब्द 
के द्वारा सर्वथा अग्राह्म नही मानता। जो जानता है कि पदार्थ 
अवाच्य भी है, वह किसी एक शब्द को पकडकर आग्रही नहीं 
बनता । 
इस प्रकार जो सत्य को अनेक दृष्टिकोणो से देखता है, वही 
सही अर्थ मे साम्ययोगी बन सकता है। 
७ निर्वाण 


घर्म की चरम परिणति निर्वाण मे होती है। निर्वाण का अर्थ 
है--शान्ति--- सति निव्वाणमाहिय”। निर्वाण से पहले आत्मा 
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शान्ति और अजान्ति के इन्द्र मे रहता है। शान्ति का अर्थ है इन्द्र 
का पूर्ण रूपेण जमन । आत्मा अपनी अवस्या में चैतन्यमय है । वह न 
शान्त है और न अशान्त । अगान्ति की तुलना मे उसे कहा जाता 
है, शान्ति। निर्वाण सिद्धि है। निर्वाण होने से पूरे आत्मोपलब्धि 
साध्य होता है । आत्मा पूर्ण रूपेण उपलब्ध होते ही साध्य सिद्धि मे 
परिणत हो जाता है, इसलिए निर्वाण सिद्धि भी है। निर्वाण से 
पूर्व आत्मा सुख-दुःख के बन्च॒न से दंघा होता है । वह अपने मौलिक 
रूप मे आते ही उस वन्चन से मुक्त हो जाता है। इसलिए निर्वाण 
मुक्ति भी है। आत्मा का पूर्णोद्य है वह निर्वाण है और इसे प्राप्त 
करने का अधिकार उन सब को है जो इसे पाना चाहते हैं। यह 
उन्हें कमी प्राप्त नही होता जो इसे पाना नही चाहते । 
७ युद्ध और निःशस्त्रीकरण 


भगवान महावीर अहिसा के अजल्न स्रोत थे। हिसा उनके ल्थि 
कही भी क्षम्य नही थी। उनकी दुनिया मे त्रुत्ता, युद्ध और अगान्ति 
जैसे तत्त्व थे ही नही। उन्होंने कहा--मनुष्य-मनष्य का जत्र नहीं हो 
सकता । जब कहा जा रहा था--हतो वा प्राप्स्यसि स्वर्ग, जितो 
वा मोक्ष्यसे महीम!ः तब भगवान ने कहा--पुद्ध नारकीय जोवन 
का हेतु हैं। भगवान ने कहा--आत्मा से लड। बाहरी लड़ाई से 
सुझे क्‍या १ 

अध्यात्म जगत्‌ की यही स्थिति है किन्तु सब के सब तो 
अघ्यात्मलीन होते नही। ऐसे व्यक्ति अधिक हैं जो युद्ध, आक्रमण 
और अधिकार-हरण मे विश्वास करते हैं। आत्मा से लड-यह 
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उपदेश उनके हृदय का स्पशें तक नही करता । इस व्यवहार की 
भूमिका पर चलनेवालें लोगो को भगवान ने सदेश दिया--आकान्ता 
मत बनो । प्रत्याक्ररग भी अहिंसा नही है। वह स्थिति को 
विवणता ही है । 
स्थिति से विवश होकर मनुष्य युद्ध करते हैं पर अन्ततः वह 
भयानक मार्ग है। अस्त्र का क्रम यह है कि एक के प्रतिकार में दूसरा 
इस्त्र निर्मित होता हैं। पहले से दूसरा तेज होता है । मनुष्य का 
श्रेय इसी मे है कि वहें उस्त्रपरिज्ञा-निशस्त्रीकरण करे। शान्ति 
का मार्ग यही है। मनव-्समाज यदि जान्ति चाहता है तो एक 
दिन यह करना ही होगा । 
७ आत्मोपलब्धि और वीर-बाणी 
आगम भगवान्‌ महावीर की वाणी का महान्‌ सम्रह है किन्तु 
उनका अवगाहन करना हर व्यक्ति के लिए सरल नही है। अथाह 
जलराशि में कोई डुबकी नहीं ले सकता । सामान्य मनुष्य मोती 
बाजार मे से ही खरीदता है। जन-साधघारण के हित की दृष्टि से 
महावीर-वाणी के अनेक सकलत हुए हैं--१० बेचरदा[सजी दोसी का 
पहावीर-वाणी,' चौथमलजी महाराज का पैनरम्ुन्थ प्रवचन', श्रीचन्दजी 
रामपुरिया का पीथंकर वर्घेमाना आदि-आदि | प्रस्तुत पुस्तक भी 
उसी ख्ुखला की एक कडी है। 
महावीर की वाणी में अच्छाई है पर वह हमसे भितन रहकर 
हमारी अच्छाई नहीं बत सकती, वह महावीर की अच्छाई है। 
हमारी अच्छाई वह जपना अस्तित्व गवाकर ही बन सकती है-- 


ड८ ] [ प्रस्तावना 


इससे अभिन्‍न होकर या हमारा आचरण बनकर ही वन सकती हैं । 

महावीर ने इसी सत्य को अन्तिम सत्य माना था। उसका नवनीत 
यह है कि ज्ञान और और आस्था की दूरी मिटती है तो सत्य का 
दर्णन होता है, वाणी अपने आसन से नीचे उतर आती है। 
आस्था और आचरण की दूरी मिटती है तो सत्य की उपलब्धि होती 
है--वाणी उसमे विलोन हो जाती है, फिर उपदेश हमारे लिए दूसरे 
का वचन नही रहता किन्तु हमारा आत्म-धर्म हो जाता है । उपदेश 
कोरा-उपदेदश रहकर हमारा मसला कर ही नही सकता । हमारा भला 
तम्मी होता है जव वह हमारा घर्म बन जाता है । 


आचार्य श्री तुलसी--जो मेरे आचार्य ही नही, मेरे विद्यागुरु और 
जीवनमन्त्र के दाता भी हँ-से मुझे यही मन्त्र मिला था कि सत्य 
तुमसे अभित्व होकर ही तुम्हारा भछा कर सकता हैँ । उससे में 
बहुत लाभान्वित हुआ हूँ। मे जिज्ञासु पाठकों को भी यही परामर्ण 
दूंगा कि वे तट पर खडे-खडे सत्य के अजख्न स्रोत को केवल देलें 
ही नही किन्तु उससे अभिन्‍नता स्वापित कर स्वय सत्य रूप बन 
जाये। 


जतावधानी प० घोरजमाई ने जो प्रयल किया है, सत्य के 
महान्‌ उद्वोबन वचनों का जो सग्रह किया हैं, वह स्वय मे पूर्ण है । 
विश्वास हैं कि उससे अनगिन व्यक्तियों को अपनी पूर्णता खोजने का 
अवसर मिलेगा। 


राजसमन्द, १८ फरवरी, १६६३ --म्रनि नथमल 


भगवान्‌ महावीर 
[ जीवन-रेखा | 

७ जन्म और जन्म-स्थान 

भगवान्‌ महावीर का जन्म विक्रम सवत्‌ से ५४३ वर्ष पूर्व 
( ईंसवी सन्‌ ५६६ वर्ष पूर्व ) भारत के पूर्वी भाग में स्थित विदेह 
जनपथ के अन्तर्गत कुण्डग्राम में चैत्र शुक्ला त्रयोदशी की मध्यरात्री 
में हुआ था।” 

भगवान्‌ महावीर विदेह जनपथ मे अवतरित हुए थे, इसका 
प्रमाण कल्पसूत्र मे आये हुए “विदेहे' “विदेहजल्चे' तथा “विदेहसुकुमाले 
इन विशेषणों द्वारा हमे उपलब्ध होता है। दिग्रम्बर सम्प्रदाय के 


दशभक्ति, हरिवशपुराण आदि ग्रत्थों मे विदेह जनपथ का स्पद 
निर्देश किया हुआ है। 
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४ उस समय विदेह जनपथ की सीमा उत्तर में नगाधिराज हिमालय 
की उपत्यका ( नीचे की भूसि ) तक, दक्षिण में गज्जा नदी के किनारे 
तक, परिचिस में कोश, कुशीनारा तथा पावा के राज्यों तक और 
पूर्व में चम्पारण्य-प्रदेश तक फैली हुई थी। यह प्रदेश, हरे-भरे खेत और 
छोटे-बडे जलाशर्यों से जत्यन्त शोभायमान था। साथ ही प्राचीन काल 


में उत्पन्न अनेक तत्वज्ञानी मद्ठापुरुषों के कारण तत्त्वज्ञों की भूमि के 
रूप में प्रस्यात था। 
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कुण्डग्राम गण्डकी नदी के पूर्वी किनारे पर वसा हुआ था। वह 
घन्य-धान्य से सुसमृद्ध, राज-मार्ग एवं अट्टाल्किओं से अलक्ृत तथा 
वन-उपवनों के कारण अनुपम शोभा धारण करता था। यहाँ के 
निवासियों में अधिकाण भाग ब्राह्मण और क्षत्रियों का था। ब्राह्मण 
अपने विभाग मे रहते थें, तो क्षत्रिय अपने विभाग मे। ये दोनों 
क्रमशः ब्राह्मण-कुण्ड' और क्षत्रिय-कुण्ड' के नाम से सम्बोधित 
किये जाते थे। भगवान्‌ महावीर का जन्म उक्त क्षत्रिय-कुण्ड के 
उत्तरी भाग में हुआ था। * 


इन दिनो विदेह जनपथ मे वज्जीओ का गणसत्तात्मक राज्य था 
और उनकी राजघानो का प्रमुख नगर वैज्ञाली था । वेगाली का वैभव 
तथा विस्तार वहुत आकपक था। कवियों की भाषा मे कहा जाय 
तो वह लिच्छवि क्षत्रियों की अमर नगरी--स्वर्गपुरी थी । यह कुण्ड- 
ग्राम से कुछ ही मील की दूरी पर गण्डकी नदी के पूर्वी किनारे वसी 
हुई थी । ९ 


गण्डकी नदी के पश्चिम की ओर कूर्मारिग्राम. कोल्लाग-सनिवेश, 
वाणिज्यग्राम आदि कुछ-कुछ मीलों के अन्तर मे बसे हुए थे । तथा 


छ भआाचारांगसूत्र । 


० पटना से सत्ताइस सीऊ की दूरी पर सुजफ्फरपुर जिले में वसा 
छुआ बसाढ नासक स्थान ही प्राचीन बेशाली का स्थान है, ऐसा पुरा- 


तत्त्वद्िदों का कथन है। इस वस्तु की मोर सव से पहला ध्यान डा० 
ऋनिगहास का गया था। 


माता-पिता आदि ] [४१ 


इन सब का देनिक व्यवहार वैशाली और कुण्डग्राम के साथ प्रचुर- 
मात्रा मे था। 


# माता-पिता आदि 


भगवान्‌ महावीर का जन्म एक सुसस्क्ृत, धार्मिक राज-परिवार 
में हुआ था। इनके पिता का नाम सिद्धार्थ और माता का नाम 
त्रिशला था। ये तेवीसवे तीर्थंकर श्री पार्व॑ंनाथ के श्रावक- 
अआविका थे । 


सिद्धार्थ ज्ञातवशीय क्षत्रिय थे, इनका गोत्र काश्यप था और वह 
श्र-वीरता, उदारता आदि गुणो के कारण बहुत ही लोकप्रिय बन- 
गया था। जनता उन्हें श्रेयाँस”' अथवा 'यशस्वी' भी कहती थी। वे 
अपने गण-समुदाय पर स्वामित्व रखनेवाले राजा थे । 


यहाँ इतना स्पष्ट कर देना आवश्यक है कि वज्जी गणसतात्मक- 
तन्त्र मे अनेक छोटे-बडे राजा जुड़े हुए थे। बौद्धग्रल्थ, 'जातक अटु- 
कथा' के अनुसार उन राजाओ की सख्या ७७०७ थी। परल्तु इतनी 
बडी सख्यावाले नृपति एक साथ मिलकर देश का कार्यभार सचालन 
नही कर सकते, इसलिये उनमे से कुछ व्यक्तियों का कार्य- 
भार के लिये विशेष रूप से चयन कर 'लिया गया था। वे समय- 
समय पर वैशाली के सघागार नामक राजभवन में एकत्र होकर राज- 
कीय एवं सामाजिक कार्येप्रणालियों के सम्बन्ध मे चर्चा-विचारणा 
करते थे तथा अन्त मे आवश्यक निर्णय लिये जाते थे। इन निर्णयो के 
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अनुसार ही विदेह का शासन चलता था। संघागार मे किये गये 
निर्णयो का व्यवस्थित रूप से पालन हों, एतदर्थ देखरेख करने तथा 
अत्य आवश्यक कार्यकलाप की व्यवस्था करने के लिये उपयुक्त 
राजाओं मे से आठ व्यक्तियो की एक समिति निर्मित थी और 
उनमे शुद्ध आयंवशी के रूप मे सम्मानित कुलीन राजाओं को 
प्रतिनिधित्व दिया गया था । * 

ज्ञातृवश इक्ष्वाकु वश की एक शाखा के रूप मे था"। अतः 
उसकी गणना शुद्ध आर्यकुल मे की जाती थी। सिद्धार्थ राजा 
उनके प्रतिनिधि के रूप मे वज्जियों के सघ मे सब से ऊँची समिति 
मे विराजमान थे | यही कारण था कि विदेह के क्षत्रिय समाज में 
उनकी प्रतिष्ठा बहुत ही स्थिर बनी हुई थी । 


उस समय वज्िियों की गणसत्ता का अधिनायक चेट्कराज था । 
वह वासिछ्गोत्र का लिच्छवि क्षत्रिय था और अपने पराक्रम तथा 
कुलाभिमान मे लिप्त था। उसने अपनी विद्याप्रिय एवं घर्मनिष्ठा 
भगिनी त्रिजला का विवाह सिद्धार्थ राजा के साथ किया था। इस 


& प्रज्ञापता और स्थानांगसून्र में--उग्न, भोग, राजन्य, इक्वाकु, 
ज्ञात और कौरव इन छ व्शों की गणना शुद्ध आर्यचशों में की गयी 
है। सिश्चवन्धुओं ने इनके नाम इस रूप में गिनाये हैं *-- (१) विदेद, 
(२) लिच्छवि, (३) जक्ञात्निक, (४) वज्जी, (५) उग्र, (६) भोग, (७) इच्चाकु, 
(८) कौरव । 

5 श्रीतत्वार्थसूत्र' की कारिका में, आवश्यकचूर्णि' भें तथा “कल्पसूत्रा 
की 'सन्देहविपोषधि/ बृत्ति में यह ल्‍्पष्टता की गई है । 
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प्रकार दो महान्‌ क्षत्रिय कुलो का समिलन हुआ था और वह विदेह 
के इतिहास मे अमर गाथा प्रसुत करने मे सफल रहा । 
भगवान्‌ महावीर के नन्दिवर्धन नामक एक बड़े भाई थे और 
सुदर्शोता नामवाली एक बडी बहन थी। ये अपने माता-पिता की तृत्तीय 
एवं अन्तिम सन्‍्तान थे । 
# नाम-करण 
भगवान्‌ महावीर का मूल नाम वर्धघमान था। ये माता के गर्भ 
मे आये तभी से सिद्धार्थ राजा के ऐश्वर्य तथा स्नेह-सत्कार आदि मे 
क्रमशः वृद्धि हुई । यही कारण था कि इनका ऐसा गुणनिष्पन्न 
नाम रखा गया । इन्होने अग्रिम जीवन मे योगसाधना के अवसर पर 
प्रीषह आदि के जीतने मे पर्याप्त वीरता दिखलाई, जिससे ज्नता 
मे इनकी 'महावीर' के रूप मे प्रसिद्धि हुई। घीरे-घीरे यही नाम 
लोक-जिह्ना पर आरूढ होकर स्थिर बन गया । 
ये ज्ञातवश में आविर्भत हुए थे, अतः 'ज्ञातपुत्र' ( नायपुत्त अथवा 
नात्तपुत्त ) कहलाते थे तथा काश्यप वश मे होने से 'काह्यप” नाम से 
भी प्रसिद्ध थे। इसी प्रकार वेशाली के विशेष सम्पर्क मे रहने से 'बेशा- 
लिक' भी कहे जाते थे। श्रमणकुल मे श्रेष्ठ होने के कारण कुछ लोग 
अ्रमण भगवान्‌ महावीर! इस रूप मे भी सम्बोधित करते थे। 


दिगम्बर सम्प्रदाय के साहित्य के अनुसार इनका एक नाम 'सन्‍्मति' 
भीथा। 
७ वाल एवं कुमार-जीवन 

भगवान्‌ महावीर का बाल एवं कुमार-जीवन वेभव से परिपूर्ण 
राज-प्रासाद मे व्यतीत हुआ था । 
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कल्पसूत्र मे इनके लिये--'दख्खे, दख्खपइल्ने, पडिझखवे, आलीणे, 
भद्ए तथा विणीए---इन छः विशेषणो का उपयोग हुआ है। इन 
विशेषणो के द्वारा इनके स्वभावादि के सम्बन्ध मे कुछ प्रकाश प्राप्त 
होता है । 

ये दक्ष' थे, अर्थात्‌ सर्व कलाओ मे कुशल थे। ये दक्ष-प्रतिज्ञ थे 
अर्थात्‌ की गई प्रतिज्ञा का पालन पूर्णरूपेण करते थे | 'प्रतिरूप' थे 
अर्थात्‌ आदर्श रूपवान थे। आलीन' थे अर्थात्‌ कछुए के समान 
अपनेआप मे गुप्त थे। 'भद्रक' थे अर्थात्‌ शुभ लक्षणो से विभूषित थे । 
और “विनीत' थे अर्थात्‌ माता, पिता एव गुरुजनों के प्रति विनय- 
गाली थे। 


ये बाल्यकाल से ही बडे निर्भीक थे । एक बार ये अपने समवयस्क 
मित्रो के साथ क्रीडा कर रहे थे। उस समय किसी वृक्ष की जड से एक 
भयंकर सर्प निकला । उसे देखकर सभी कुमार मयभीत होकर भाग गये; 
किन्तु ये अपने स्थान से तनिक भी चिचलित नही हुए। इतना ही 
नहीं अपितु ये सर्प के निकट गये और उसे घीरे से उठाकर दूर रख 
दिया । अनन्तर सभी कुमार वापस लौट आये और उन्होने पूर्ववत्‌ 
खेल आरम्भ किया । 


इनका शरीर अनुपम कान्ति से युक्त और अत्यन्त सुदृढ था । 
तीर्थड्डर की आत्माएं अनादिकाल से संसार मे परोपकारी 
स्वभाववाली, स्वार्थ को प्रवान न माननेवाली, सर्वत्र समुचित क्रिया 
का आचरण करनेवाली, दीनंतारहित, सफल कार्यों को हीं करनेवाली, 
+ 8३ 
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अपकारी जनो के प्रति भी अत्यन्त क्रोच न करनेवाली, कृतज्ञतागुण 
की स्वामिनी, दुष्ट वृत्तियो द्वारा अदमनीय चित्तवाली, देव तथा गुरु 
का बहुमान करनेवाली और गम्भीर आशय से परिपूर्ण होती हैँ । 
उनका सहज त्थाभव्यत्व तदनुकूल सामग्री के सयोग से जसे- 
जैसे परिपक्व होता रहता है, देसे ही उन्तकी उत्तमता बाहर प्रकट 
होती रहती है ।" इस प्रकार भगवान्‌ महावीर मे ये सभी गुण उत्कृष्ट 
रूप में विकसित हुए थे ; ऐसा माने तो कोई अनुचित न होगा। 
७ शिव्पशाला में 

उस समय विदेह मे क्षत्रिय-कुमारो को शिक्षण देने के लिये विशिष्ट 
'शिल्यशालाएँ थी | उसमे क्षत्रिय कुमारो को अक्षरज्ञान, व्यवहारो- 
पयोगी गणित तथा अनेक प्रकार की कलाएं सिखाई जाती थी और 
युद्धविद्या के सिद्धान्त तथा प्रयोगो का ज्ञान, एवं धनुरविद्या की उच्च- 
कोटि की शिक्षा भी दी जाती थी। फलतः क्षत्रियकुमार युद्ध मे अति 
निपुण होते थे और अक्षणवेघी तथा बालवेधी बनते थे, भर्थात्‌ क्षण 
मात्र मे किसी भी वस्तु का वेध कर सकते थे और केश जेसे सुक्ष्म 
वस्तु पर भी लक्ष्यसस्धान करने मे सफलता पाते थे। 

क्षत्रियों की अधिक बस्ती होने के कारण क्षत्रियकुण्ड मे ऐसी एक 
शिल्पशाला थी और वह वहाँ के क्षत्रियक्रुमारो को उपयुक्त 
सभी प्रकारो की शिक्षा देती थी। भगवान्‌ महावीर को आठ वर्ष की 
आयु में इस शिल्पणाला से श्रविष्ठ किया गया, किन्तु वहाँ उनका मन 
& श्रीह्रिभद्सूरि कृत 'ललितविस्तरा? 'चैत्यवन्दनवृत्ति! 
* बौद्धमस्थ ओपस्मसंयुत की अद्ठकथा । 
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नहीं लगा। जिसका मन आध्यात्मिक प्रदृत्ति में लगा हो, अहिसा- 
वृति से परिपूर्ण हो, उसे युद्धविद्या अथवा धनुरविद्या जैसी हिसक विद्या 
मे रस कहाँ से प्राप्त हो ? शिल्पशाला के आचार्य ने उनके मन में 
इस प्रकार की अभिरुचि जयाने का पूर्ण प्रयत्व किया, तव उनमें 
परस्पर जो वार्तालाप हुआा, वह वहुत ही सूचक था । आखिर जिल्प- 
शाला के आचार्य ने सिद्धार्थ राजा को वतलाया कि राजकुमार 
वुद्धिप्रतिभाषू्ण है, किन्तु उन्हें यहाँ दी जानेवाली शिक्षा के प्रति 
तनिक भी अभिरुचि नही है। अत- इन्हें राजमहल मे ही रखें 
और ययथेच्छ प्रवृति करने दें। सिद्धार्थ राजा ने शिल्पयाला के 
आचार्य की सम्मति के अनुसार कार्य किया और तब से वर्घमान 
कुमार राजमहल मे यथेच्छ विहार करने लगे । 


७ वेवाहिक जीवन 


भगवान्‌ महावीर ने युवावस्था मे प्रवेश किया, तव उनके अन्तर 
मे जन्मसिद्ध वराग्व की वल्लरी अंकुरित हो रही थी, इसी से उनकी 
अभिरुचि विवाहित होने की नहीं थी, किन्तु माता के आयहवश 
उन्होंने समरवीर नामक एक महा सामन्त की पुत्री बथोदा के साथ 
विवाह किया। कालक्रम से उन्हे एक पुत्रीरल की आ्राप्ति हुई और 
उसका नाम “प्रियदर्शना' रखा गया । 

पुत्री प्रियदर्नना का विवाह, वड़ी होने पर, उसी नगर मे जमाही!' 
नामक क्षत्रिवकुमार के साथ हुआ जो कि मगवान जी बहन 
सुदर्शना का पुत्र था । 5 


5] 
डी 
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उस समय कुछ क्षत्रियकुल मामा को पुत्री को गम्य मानकर उसके 
साथ विवाह करते थे। ज्ञातकुल भी उनमे से एक था। भगवान के 
ज्येष्ठ आ्राता श्री नन्दिवर्धन ने भो अपने मामा चेटक को पुत्री “ज्येष्ठा' 
'के साथ विवाह किया था। 


प्रियदर्शना को जन्म देने के कुछ समय पदचात्‌ यशोदादेवी 
का स्वगंवास हुआ अथवा दीर्घकाल तक जीवित रही , यह कहा 
नही जा सकता; क्योंकि आगे उनके सम्बन्ध में कोई उल्लेख 
प्राप्त नही होता । 

दिगम्बर सम्प्रदाय की मान्यता के अनुसार भगवान्‌ महावीर ने 
अखण्ड कौमारबत्रत का पालन किया था । विवाह करने के लिये सम्बन्धी 
जनो का बहुत आग्रह होने पर भी उन्होने विवाह करना कथमपि 
स्वीकार नही किया था। 
७ संसार का त्याग 

भोगमार्ग त्याग कर योगमार्ग महण करने की तथा उसके निर्मित्त 
संसार-त्याग करने की भावना तो भगवान्‌ महायोर के दिल में दो 
काल से ही थी, किन्तु इस ओर कदम रखने से माता-पिच्य के 
चात्सल्यपूर्ण कोमल हृदय को गहरी चोट पहुंचेगी, ऐसा समभः 
मौन-ंठे थे। 

उनकी इस चिर-अभिपित जारशज्ञा को हा माप पने शा 
अवसर अट्वाइस वर्ष की आयु मे उपस्थित हुआ, राय उनके मापा- 
पिता दोनों ही स्वर्ग सिधार गये। भिन्तु उस्त सम्यना में स्यणर 


की अनध्ति लेते समय वातावरण हृदयद्वावक बन गया । नत्दिवर्वेत 
गदगदू होकर कहते वको कि-- माता-पिता को वियोग तो 
अमी ताजा ही हैं, स्थिति में तु हमे जाने की वीर 
क्यो करते हो ? वियोग का दुः्छ शी सहन नहीं 


भगवान्‌ का हंदय इस समय बैराग्य से परिपूर्ण होने पर भी 
उन्होंने बडी की सम्भान रखा और दो वर्ष झकने की सिर्णय किया, 
फकित्तु अपना जीवन तो उतीं दिन से एक त्यागी के अवुल्य वना 
लिया । 

बारह मास के अनन्तर उत्होने अपना सारा प्रियरह च्यून करता 
आरम्भ किया ठया दीन-दु्खियों को एवं आवश्यकता वाले 
को अपने हाथों से सभी वस्तु बाँट दी और कुटुम्ब्जिनों को देने 


श् 


तीस वर्ष की अवस्था मे भगवान ने सत्ता का त्याग विया और 
सोगमार्ग रहण फ्िसा ।. यदि दिन मार्गगीर्प अेप्या द्द्यमी 


जिला 


टूल शस्दी कछ द्वारा ये याठ कट्टी गयी हर 


& शुतरादी मिर्लि के अनुसार इसे कार्तिक बंदी 7० वो दिने माता 
लाता है । । 
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७ योग-साधना 

विना योग-मार्ग के आत्मशुद्धि, आत्मा का साक्षात्कार, मुक्ति 
अथवा निर्वाण नही होता--ऐसा मानकर भगवान्‌ महावीर ने योग- 
मार्ग ग्रहण किया था। 

भोग और ऐशब्वर्य का परित्याग किये बिना योग-दीक्षा सम्भव 
नही, अतः भगवान्‌ मे सभी प्रकार की भोग-लालसाएँ छोड दी थी 
और सारे ऐश्वर्य का त्याग करके एक निग््रन्थ अर्थात्‌ श्रमण की 
वृत्ति ग्रहण कर ली थी । 

जब त्तक पापकारिणी प्रवृत्तियो, पर पूर्णरूप से प्रतिबन्ध नहीं 
रखा जाय, तब तक आत्मा पवित्र, शुद्ध, स्वच्छ बन नही सकती, इस- 
लिये योगदीक्षा ग्रहण करते समय सर्वविध पापकारिणी प्रवृत्तियो 
(सावच्योग) का मन, वचन और काया से परित्याग किया था। 

योग की साधना यम-पूर्वक ही सिद्ध होती है, अतएवं उन्होने 
योगसाघना के प्रारम्भ मे ही अहिंसा, सत्य, अ्तेय, ब्रह्मचर्य तथा 
अपरिग्रह--थे पाँच यम (महात्रत) धारण किये थे और अप्रमत्तसाव 
से इनका पालन करते थे । 

यमो के साथ कुछ नियमो की भी आवश्यकता रहती है । यही 
कारण था कि भगवान्‌ ने रात्रि-भोजन-त्याग आदि कुछ नियम 
स्वीकृत किये थे और आवश्यकता अनुसार उनमे परिवर्बन भी किया था। 
उदाहरण के रूप मे किसी तपस्वी के आश्रम मे कुछ कटु अनुभव होने 
पर उन्होंने निम्नलिखित पाँच नियम घारण कर लिये थे ;--- 
(१) अप्रीति हो ऐसे स्थान मे नही रहना, (२) यथासम्भव ध्यान में 
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"रहना, (२) जहाँ तक हो मौन रहना, (४) भोजन किसी पात्र की 
अपेक्षा हाथ से ही करना और (५) गृहस्थ से अनुनय-विनय नहीं 
करना । 
भगवान्‌ दक्षश्रतिन्ञ थे, अतः उन्होंने इन नियमों का पूर्णतया 
'पालन किया । है 
योग तो अभ्यास से ही सिद्ध होता है। यह मानकर वे योगा- 
भ्यास मे दत्तचित्त रहते थे ओर क्रमदः उसको प्रक्रियाएं सिद्ध करते 
थे । भगवान्‌ की यह घारणा थी कि आसनसिद्धि के बिना काययोग 
मे स्थिरता होना कठिन है। तथा जश्ञीत, आतप, वायु, कुडासा 
“एवं अनेकविध जन्तुओ के द्वारा उत्पत्न उपद्रव की परिस्थिति मे 
निश्चिन्त रहने के लिये भी आसनसिद्धि की पूर्ण उपादेयता है, इस 
न्कारण भगवान्‌ ने सर्वप्रथम लक्ष्य आसन-सिद्धि की ओर किया था तथा 
कुछ आसन भो सिद्ध कर लिये थे । इस सम्बन्ध मे “आचाराग सूत्र” 
मे लिखा है कि 'सगवान्‌ चश्नुलता से रहित अवस्था मे रहकर अनेक 
प्रकार के आसनों मे स्थिर होकर ध्यान करते थे और समाधिदक्ष तथा 
'आकाक्षा-विहीन हो ऊच्चं, अध , एव त्तियंग लोक का विचार करते थे।' 
“श्री उत्तराध्ययनसूत्र' के तीसवें अध्ययन में कहा है--वीरासन 
आदि आसन जीव के द्वारा सुख-पूवक किये जा सके, ऐसे हैं। और 
वे जब उम्र रूय में घारण किये जाये तो कायक्लेश नाम का तप 
य्माना जाता है ४* 


& ठाणा वीरासणाईया, जीवस्स उ छड़ावहा। 
डग्गा जहा घरिजन्ति, कायकिलेस तमाहिय ॥१७०७ 
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इससे विदित होता है कि भगवान्‌ वीरासन, पद्मासन, उत्कठि- 
कासन, गोदोहिकासन प्रभूृति सरल आसनो को अधिक प्रिय मानते 
थे और उनमे दीर्घकाल तक स्थिर रहते थे। 


भगवान्‌ अनेक वार कायोत्सर्गासन मे भी रहते थे। उस समय 
दोनो पाँव सीधे खडे रख कर, आगे के भाग मे चार अगुल जितना 
ओर पीछे के भाग मे कुछ थोडा अन्तर रखते थे तथा अपने दोनो 
हाथो को इक्षुदण्ड के समान सीधे लटकते हुए रखते थे । 


निग्न॑न्‍्थ मुनिगण भगवान के पदचिह्नो पर चलते हुए भिन्‍्न- 
मभिन्‍न आसनो को सिद्ध करते थे, इसका प्रमाण बौद्धग्रन्थो मे भी 
पिलता है । 


भगवान्‌ श्वास-निरोघरूप प्राणायाम की क्रिया को विशेष महत्व 
नही देते थे । वे ऐसा मानते थे कि प्राणवायु के निग्रह से कदर्थना-प्राप्त 
मन ज्ञीघत्र स्वस्थ नही होता | किन्तु वे भाव-प्राणायाम को अवश्य 
महत्त्व देते थे, जिसमे बहिरात्ममाव का रेचक, अन्तरात्ममाव का 
पूरक एवं स्थिरता रूप कुम्मक, ये तीन प्रक्रियाए मुख्य थी ।* 


पाँचो इन्द्रियो के विषय से मन को खीच लेना और अपनी 
इच्छा हो वहाँ स्थापित करना, प्रत्याहार की क्रिया कहलाती है। 
साधारण मनुष्य के लिये यह क्रिया अत्यत्त कठिन है, क्योकि उसका 
मन बलगम पर मकखी के चिपट जाने की तरह इन्द्रियोके विषयमे लिए 


& श्री हरिभद्वस्‌रिज्री ने योगदष्टि-समुघय' की चौथी दृष्टि में उत्त- 
भाव-प्राणायाम का चर्णन किया है। 
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रहता है तथा उससे किसी भी प्रकार पृथक्‌ नहीं होता। पर्तु 
“सगवान का मन सवृत्त था और उन्हे पुदुगर्लों की सद्भुति तनिक 
भी प्रिय नही थी। अतएव उक्त क्रिया गीघ्रता से सिद्ध हो गयी। 
आचाराज़ूसूत्र' मे कहा हैं--वे भगवान्‌ क्पाय-रहित, छोम- 
रहित, शब्द ओर रूप मे मूर्ल्छरहित तथा सावक-दगा में पराक्रम 
करते हुए स्वल्पमात्र भी प्रमाद नहीं करते थे। वे स्वानुमृतिपूर्वक 
संसार के स्वरूप को समसकर आत्मशुद्धि के कार्य मे साववान 
रहते थे ।! का 
भगवान्‌ ने इतना योगाभ्यास कर लेने के पण्चात्‌ घारणा सिद्ध 
करने का प्रयास किया था और त्तदर्थ भद्रा, महासद्रा एवं सर्वंतोभद्रा 
'नामक प्रतिमाएं अद्भीकृत की थी। भद्गाप्रतिमा की विधि इस प्रकार 
है कि--दो दिन का निराहार उपवास ग्रहण करके प्रातःकाल मे 
पूर्वाभिमुख होकर किसी एक पदार्थ पर ही दृष्टि केन्द्रित करना 
'तदनन्तर रात्रि होने पर दक्षिण दिगा की ओर मुँह करके 
“उपयुक्त रीति से ही किसी अन्य पदार्थ पर दृष्टि स्थिर करना। 
दूसरे दिन प्रातःकाल होने पर पश्चिम दिगया की ओर तथा साव॑ 
होने पर उत्तर दिशा की ओर मुँह रखकर ऊपर कहें अनुत्तार 
किसी भी वस्तु पर दृष्टि केन्द्रित करना। तात्पर्य यह है कि 
इसमे लगातार बारह घण्टे तक एक पद्दार्थ पर घारणा की जाती हैं 
तथा यह प्रयोग अड़तालीस घण्टों तत चारू रखना होता हैं। हम 
ऐक वस्तु पर अधिक से अधिक कितने समय तक दृष्टि स्थिर रख 
सकते हैं, इसका विचार करें तो इस घारणा का महत्व समझ मे आ 
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सकता है। भगवान्‌ ने यह प्रयोग लगभग दस वर्ष के योगाभ्यास के 
अनन्तर श्रावस्ती नगरी की एक ओर बसे हुए सानुयष्टिक' नामवाले 


गाव में किया था* और इसमे सफलता प्राप्त की थी । 


महाभद्र-प्रतिमा मे एक दिशा की ओर चौबीस घण्टे तक रहना 
'पडता है तथा उतने ही समय तक किसी भी एक पदार्थ पर दृष्टि 
“स्थिर की जाती है। छियानवे घण्टे के निराहार उपवासपूर्वक यह 
'प्रतिमा पूर्ण होती है। भगवान्‌ इस क्रिया मे भी सफल सिद्ध 
हुए । 
सर्वंतोभद्र-प्रतिमा की विधि तो अत्यन्त ही कठिन है। इसमे 
वार दिशाएँ, चार विदिशाएँ, ऊध्वेदिशा एव अधोदिशा--इस प्रकार 
कुल दस दिशाओं मे एक-एक अहोरात्र तक दृष्टि स्थिर रखनी पडती 
है और दर्सों दिन तक निराहार उपवास किये जाते हैं । भगवान्‌ ने 
इसमे भी विजय प्राप्त की थी । 
अप्रमत्त-भाव से रहना यह उनका मुख्य सिद्धान्त था, अतः वे 
प्रमाद नही आ जावे इस सम्बन्ध मे बडी सावधानी रखते थे। निद्रा 
को भी वे योग-साधना मे बाघक मानते थे, इसलिये 'निद्रा-सेवन नही 
करते थे। आचारागसूत्र मे कहा है--भगवान्‌ किसी-किसी 
समय उत्कट आसनादि में स्थिर रहते , किन्तु निद्रा की इच्छा से 
नही। कदाचित्‌ निद्रा आने जैसा लगता तो ससारवर्धक प्रमाद 
मानकर उठ जाते और उसे दूर कर देते। आवश्यकतानुसार शीतकाल 





+ प्ली देसचन्द्राचार्य ने “न्रिषष्टिशाका-पुरुष-चरित्न' में यह नाम 
दिया है । 
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की रात्रि मे वाहर जाकर मुह॒र्ते तक भी ध्यान करते 7 निद्रा को दूर 
रखने के लिये उनका यह मुख्य प्रयोग था। 


भगवान्‌ अपने मन को निष्क्रिय नही रखते थे। कभी उसे अतु- 
प्रेक्षा अर्थात्‌ तत्तचिन्तन मे लगाते अथवा कभी उसे घर्मेष्यान में 
सलप्न करते। धारणा सिद्ध हो जाने से उनके घर्मध्यान मे बहुत ही 
स्थिरता एवं उज्ज्वलता आ गई थी। फिर तो वे आत्मा के शुद्धों- 
पयोगरूप शुक्लष्यान घारण करने मे पूर्णरूपेण सफल हो गये थे । 


गुक्‍्लध्यान की द्वितीय भूमिका मे श्रुत-ज्ञान का आल्म्वन 
प्राप्त करते हुए द्रव्य के एक ही पर्याय का अमेद-चिन्तन होता है 
और इसी भूमिका मे मन की समस्त वृत्तियों का लय होने पर 
केवलज्ञान की उत्पत्ति होती है। उस केवलज्ञान के द्वारा आत्मा 
भूत, भविष्य तथा वर्तमान काल की सभी वस्तुओं के सभी पर्यायों 
को जान सकती है--देख सकती है, अर्थात्‌ सर्वज्ञ की कोटि में 
विराजमान हो जाती है । 


भगवान्‌ महावीर जृम्मिक गाँव के वाहर ऋजुवालिका नदी के 
उत्तरी भाग में स्थित किसी देवालय के निकट, इ्यामाक नामवाले 
गृहस्व के खेत मे, गाल्वृक्ष के नीचे, उत्कटिकासन से बैठकर, 
दो उपवास की तपश्चर्या पूर्वक घ्यानावस्थित हुए थे, तब वे इस 
शुक्लव्यान की दूसरी भूमिका पर पहुँचे और उनको केवलनान श्रात् 
हुआ। यह शुभदिन वैशाख शुक्ला दणमी का था और केवल्जञान 
प्राप्ति का समय दिन का चतुर्थ प्रहर था । 
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चित्त की चत्नुलता सर्वथा नष्ट होने पर समाहित अवस्था की 
प्राप्ति होती है और वह अलौकिक आनन्द का अनुभव करवाती है। 
इस प्रकार भगवान्‌ महावीर को अब सच्रिदानन्द अथवा आनन्दघन 
अवस्था प्राप्त हो गई थी और वह जीवन के अन्तिम समय तक 
स्थिर रही थी । 

इतना स्मरण रहे कि भगवान्‌ एक महान्‌ राजयोगी थे और 
उन्होंने उत्तरकाल में अपने शिष्यो को भी राजयोग की ही दीक्षा 
दी थी। 

सामान्यतः योगदीक्षा किसी गुरु से ली जाती है और साधक 
को गुरु के मार्गदर्शन की पद्धति पर ही आगे बढना पड्ता है, किन्तु 
भगवान्‌ महावीर ने योगदीक्षा स्वयं छो थी और वे अपने अनुभव 
के आधार पर ही आगे बढ़कर केवलज्ञान की प्राप्ति तक पहुँचे थे। 
जैन शात्रकारो ने उनको 'स्वयसम्बुद्धर/ं कहा है, इसका यही 
कारण है। 

भगवान्‌ ने सर्वेविध भय जीत लिये थे तथा मृत्युभय पर भी 
विजय प्राप्त कर ली थी। साथ ही उन्होने आन्तरिक काम-क्रोघादि 
सभी छात्रुओ पर विजय प्राप्त की थी, इसलिये उनकी गणना “जिन! 
मे की जाती थी । 

उत्कृष्ट योग-साधना, उम्र तपश्चर्या, विशुद्ध जीवन और जहाँ जाएँ 
वही मड्भूल-प्रवर्तन होने से वे सभी के पूजनीय बन गये थे और यही 
कारण था कि वे 'अहंत' के अति माननीय विशेषण से सम्बोधित किये 


जाते थे। ु 
योग-साधना करते समय भगवान को अनेक प्रकार की सिद्धियाँ 
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प्राप्त हुई थी, किन्तु उनका उपयोग उन्होंने अपने स्वार्थ के लिये 
अथवा जगत को प्रभावित करने के लिये नही किया था। 

श्री जिनसद्रगणि क्षमाश्रमण ने ध्यानशतक' के प्रारम्भ में 
भगवान्‌ महावीर की वन्दना योगीश्वर के रूप मे की है । इससे मालूम 
होता है कि भगवान्‌ महावीर परम योगविद्ञारद थे और योग की 
समस्त क्रियाओं को भली प्रकार से जानते थे । 


# धठता की वास्तविक कसोटी 
भगवान्‌ महावीर ने साढे बारह वर्ष से कुछ अधिक समय मे 
योग-सावना पूरी की थी। इस योग-साधना-काल मे उन्हे अनेक 
कठिनाइयों का सामना करना पडा था। दूसरे णब्दों मे कहा जाय तो 
यह समय उनकी इृढता की वास्तविक कसौटी का समय था, किन्तु वे 
अपने ध्येय से रचमात्र भी विचलित नही हुए थे । 
वे जगतु के प्राणीमात्र को अपना मित्र मानते थे, इसल्यि कदापि 
किसी का अनिष्ट-चिन्तन नहीं करते थे। एक बार एक भयकर 
हृप्टिविप सर्प ने उनके दाए पैर मे काट लिया, तव भगवान्‌ ने 
हे चण्डकीशिक ! वुज्क वुज्क' ये घब्द कहकर उसके कल्याण को 
कामना की और उसका उद्धार किया। एक बार कसी आरक्षी 
विभाग के अधिकारी (कोतवाल) ने उनको परणज्य का गृह 
चर मानकर उनके मुख से सब्री बात (वास्तविक रहस्य) वहलाने के 
ल्यि उन्हे नमी से क्सवर बाँव दिया था और कुंए में उतार कर 
एबकियाँ लगवाने की तयारी की थी तथापि भगवान्‌ ने उसका कोई 
प्रतिजार नहीं किया, उतना ही नहीं मन से भी उसका अनिष्ट 
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नही चाहा । उन्होंने अभृतपूर्व देवी उपसर्गों मे भी धैर्य का अवलम्बन 
किया और 'मित्ती मे सब्वभएसू--सभी प्राणियों के साथ मेरी मैन्री 
हो', इस भावना का ही इृढता से रटन किया । 

भगवान्‌ को सर्वाधिक कप्ट राढ के जंगली प्रदेश मे हुआ" | इस' 
प्रदेश के वत्धभूमि ओर शुद्धभूमि ऐसे दो विभाग थे। इन मे वच्च 
भूमि के लोग अत्यन्त क्रर और निर्देयी थे। वे इन्हे मारते-पीटते और 
कुत्तो द्वारा कट्वाते। कई बार तो वे भगवान्‌ के गरीर पर शस्त्रो 
द्वारा प्रहार भी करते ओर उनके सिर पर धूल वरसाते। कई बार 
भगवान्‌ को ऊपर से नीचे गिराते तथा आसन से हटा देते। 
इस प्रदेश मे कुछ भाग तो ऐसा था कि जहाँ एक भी गाँव नही था 
और न मनुष्य की वस्ती थी। परन्तु भगवान्‌ ने इस प्रदेश मे रह कर 
भी अपनी योग-सावना आगे बढाई थी तथा एक साधक चाहे तो 
किस सीमा तक अपनी सहन-शक्ति स्थिर रख सकता है, इसका एक 
अपूर्वे उदाहरण प्रस्तुत किया था। 

७ साधना-काल की विहार-भूमि 


भगवान्‌ चातुर्मास के चार महीनो मे एक स्थान पर स्थिर रहते 
थे और अवशिष्ट आठ महीनों में पृथक्‌ू-पृथक्‌ स्थानों पर विचरण 
करते थे। उन्होने साधना-काल में विदेह, बंग, मगध और 
काशी-कौशल आदि जनपदों मे ही विहार किया था, यह 
साधना-कारू के निम्नलिखित चातुर्मातो नामावली से ज्ञात 
होता है $-- 


* यह प्रदेश विदेह की पूर्वी सीमा पर था। 
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पहला चातुर्मात्च-मोराक सनिवेश के निकट तापसों के आश्रम 
में तथा अस्थिक ग्राम में । 

दूसरा चातुर्मास--राजगृह नगर से वाहर नालन्दा आवास मे 
एक तत्तुवाय की शाला ( वस्त्र बुनने के कारखाने ) मे । 

तीसरा चातुर्मास--अज्भदेश की राजघानी चम्पा नगरी मे । 

चौथा चातुर्मास--पृष्ठचम्पा नगरी में 

पाँचवाँ चातुर्मास--महि लपुर में । 

छठा चातुर्मास--भद्रिकापूरी मे । 

चसातवाँ चातुर्मास--आलमिका नगरी मे। 

जआालठवाँ चातुर्मात्त---राजगृह में । 

नौवाँ चातुर्माच्त--राढ के जड्ली प्रदेश मे । 

दसवाँ चातुर्मास--शआवस्ती नगरी मे । 

ग्यारह्न्वाँ चातुर्माच-वैगाली मे 

वारह्वाँ चातुर्मास- चम्पानगरी मे । 


# लोकोदड़ार 


बहुत से योगी कैवल्य-प्राप्ति के अनन्तर स्वात्मानन्द में ही 
मस्त रहते हैं और दुनिया की किसी भी प्रवृत्ति मे रस नही लेते, किन्तु 
भगवान्‌ महावीर ने कैवल्यप्राप्ति हो जाने के वाद लोकोद्धार का कार्य 
अपने हाथ मे लिया और यही इनके जीवन की असावारण महत्ता 
ची। 


उन्होंने लोगों को न्‍्याय-नीति-परायण बनाने के लिये, सदाचार 
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में स्थिर करने के निप्े तथा धर्मप्रिय और तत्वनिष्ठ बनाने के लिये 
प्रबचन आस्म्त कियें। एन प्रवचनों से असाधारण सफलता मिलो, 
जिसके तीन कारण हम निम्वत्प भें विदित होते है : - 

१-उसत समय के धर्मोपदेशक अधियाण में सस्व्ृतत भापा का 
आश्य छेते थे, मिससे उच्च वर्ग फ्े मनुष्य-लाभान्वित हो झकते 
ये। परन्तु भगवान्‌ ने अपने प्रवचन छोकमापा में आरम्भ किये । लोक- 
मापा जर्वात्‌ अर्भागनी भाषा । उस समय मगध और उसके आस- 
पास के प्रदेंण में यह भाषा बोली जाती थी और इसमे अन्य प्रान्तीय 
भाषाओं के बहुत से बब्द होने से भारत के सभी मनुष्य इसे अच्छी 
तरह समझ सऊते थे। आज भारत मे जो स्थान हिन्दी भाषा का है, 
चही स्थान उस समय अर्वथभागघी का था। 


- उस समय धर्मोपदेशफो ने ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य--इन 
तीन वर्णो को ही धर्मोपदेश सुनने का अधिकारी माना था। शूद्रो को 
घार्मिक उपदेश नही सुनाना, यह उनका दृढ निर्णय था, इतना ही 
नहीं, अपितु यदि कोई शूद्र भूले-सटके लुक-छिपकर धर्मोपदेश सुन 
जाए तो उसे कठोर दण्ड देवा तथा उसके कानों मे शीशा अथवा 
लाख गरम करके भर देना ऐसी योजना उन्होने गढ रखी थी | इस 
योजना को कही-कही कार्यान्वित भी किया जाता था। परल्तु भग- 
वान्‌ महावीर ने अपनी धर्म-सभा अथवा व्याख्यान-परिषद्‌ के द्वार देश, 
वर्ण, जाति और लिंगभेद के बिना सब के लिये खुले कर दिये थे। 
फलतः सारी प्रजा ने उसका पूर्ण लाम लिया । 

/ ३-उस समय के घधर्मोपदेशक तत््वज्ञान के नाम पर अनेक 
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अटपटी बाते किया करते थे, परन्तु भगवान्‌ महावीर ने जीवन के परम 
सत्य वहुत ही स्वामाविक एवं सरल भाषा मे प्रस्तुत किये । 


धर्म जीवन का आवश्यक अद्भ है, यह वात भगवान्‌ महावीर ने 
अनेक उदाहरण और तर्कों द्वारा उचित रीति से समकाई और उसकी 
परीक्षा करने की सप्रमाण विधि सी वबतलाई। 


भगवान्‌ ने कहा कि जहाँ अहिसा हो, प्राणि-मात्र के प्रति दया 
अथवा प्रेम की भावना हो, वही घर्म है ऐसा समझना चाहिये, हिंसा 
में धर्म होना असम्भव है |! 


उन्होंने कहा कि 'जहाँ सयम, सदाचार और शील की सुगन्व हो, 
वही धर्म है, ऐसा समकना चाहिये ! असंयम, ढुराचार अथवा कुशील 
हो वहाँ घर होना असम्भव है !' 

उन्होने यह भी कहा कि जहाँ ज्ञान-पूर्वक तप किया गया हो, 
इच्छाओं का दमन किया गया हो तथा तृथ्णाओं का त्याग किया 
गया हो, वही धर्म है, ऐसा समझना चाहिये, भोगलालसा, विविध 
इच्छाओं की पूर्ति अथवा तृष्णाओ के ताण्डव में धर्म होना 
असम्भव है 7! 

उनके इन उपदेगों का प्रमाव अत्यन्त आश्चर्यजनक हुआ। (१) 
हिंसक प्रवृत्तिवाले यज्ञन-यागादि कम हो गये और पशुवलि भी अधिकांश 
मे बन्द हो गई । (२) जीवन के सामान्य व्यवहार में भी अहिसा 
का उपयोग होने लगा मभौर पत्रु-पक्षियो के प्रति दया की मावना 
विकसित हुई। (३) स्वेच्छाचार-दुराचार बहुत ही कम हो 
गया । (४) यवासाध्य संयमी जीवन यापन करने के ल्यि 
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अभिरुचि उत्पन्न हो गई। (५) जनता तपमश्चर्या के वास्तविक स्वरूप 
को समझ गई और उसकी यथासम्मव आराधना करने लगी। 


भगवान्‌ महावीर ने दूसरा एक और महत्त्व का कार्य यह किया 
"कि उस समय मनुष्य अपने उत्कर्ष के लिये पुरुषार्थ पर विश्वास 
रखने की अपेक्षा देव-देवियो अथवा यक्ष-व्यन्तरो की क्ृपा पर 
अवलम्बित रहनेवाले बन गये थे और उन्हे प्रसन्‍न करने के 'लिए 
अनेक प्रकार के उपाय करते थे। परन्तु भगवान्‌ महावीर ने कहा 
अप्पा सो परमप्पा--तुम्हारी आत्मा है, वही परमात्मा है। उसमें 
ज्ञान और क्रिया की अनन्त शक्ति विराजमान है। तुम इसे प्रकट 
करना सीखो तो अन्य किसी की सहायता लेने की आवश्यकता 
नही रहेगी । 

सुख-दुःख का अनुभव हमे अपने कर्मों के अनुसार होता है, 
अतः सत्कर्म करने की ओर लक्ष्य रखना इस बात को भी भगवान्‌ 
महावीर ने बहुत ही उत्तम ढग से समझाया । 


इसके अतिरिक्त उन्होने पुरुषार्थ की पद्नुसुत्नी पेश किया, 
जिसे उत्थान-कर्म-बल-वीर्य-पराक्रम का सिद्धान्त कहा जाता है। 
उसका रहस्य यह है कि सर्वप्रथम मनुष्य को आलस्य नष्ट करके-- 
प्रमाद दूर करके खडा होना चाहिये, फिर कार्ये मे लग जाना चाहिये; 
तदनन्तर उस कार्य मे अपना सारा बल लगा देना चाहिये; उस 
कार्य को पूर्ण करने का मन मे परिपूर्ण उत्साह रखना चाहिये, तथा 
कार्यसिद्धि के मार्ग में जो विज्न, कष्ट अथवा कठिनाइयाँ आएं 
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उंनका दृढता से सामना करते हुए आगे बढना चाहिये। ईस प्रकार 
पुरुषार्थ करनेवाले को सिद्धि-सफलता अवब्य प्राप्त होती है। 


भगवान्‌ महावीर अनन्य पुरुषार्थी थे और उन्होने भ्गरत की 
जनता को इस खूप मे पुरुषार्थी वनने का आह्वान किया था । 
७ संघ-स्थापना 

समाज अपने अधिकार के अनुसार ही धर्म का आचरण कर 
सकता है, इस वात को ध्यान मे रखकर भगवान्‌ ने धर्मारावक्रो के 
दो वर्ग वना दिये थे और पुरुष तथा र्ली, दोनों वर्गों को उनमे 
स्थान दिया था। 

जो त्यागी वत्तकर निर्वाणसाधक योग की उत्तम रीति से साधना 
करने योग्य थे, उन्हे श्रमण-श्रमणी वर्ग मे प्रविष्ट किया । श्रमण का 
वास्तविक अर्थ है-समत्व की प्राप्ति के लिये श्रम करनेवाला साधु, 
तपस्वी अथवा योगी । 


जो त्यागी बनने की स्थिति मे नही थे, किन्तु गृहस्थ-जीवन में 
रहकर नीति-नियम तथा सदाचार पालन करते हुए धार्मिक अनुष्ठान 
और किसी निर्घारित सीमा तक सयम-बोग की साघना करने योग्य 
थे उनका समावेश श्रमणोपासक तथा श्रमणोपासिकाओ मे किया। 
श्रमणोपासक का वास्तविक अर्थ है--श्रमणों की उपासना, आराधना 
किवा सेवा-भक्ति करके उनसे अध्यात्मन्नान की प्राप्ति करनेवाला 
गृहस्थ ( क्षावक )। 

भगवान्‌ ने उक्त चारों वर्गों का एक सघ स्थापित किया। वह 
सघ ससास्सागर से पार होने के लिये एक उत्तम नोका 
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के समान होने से 'तीर्थ' की संज्ञा को प्राप्त हुआ और उसके संस्थापक 
के रूप में भगवान्‌ महावीर 'तीर्थड्रूर! कहलाये। 
यहाँ इतना स्पष्ट कर देना उचित है कि उससे पूर्व इस भारत मे 
श्रीऋषभ आदि अच्य तेईस तीर्थद्धूर हो गये थे, अतः इनकी गणना 
चोबीसवें तीर्थड्ूूर के रूप में हुई । 
भगवान्‌ की अपूर्व--अद्भुत घर्म-देशनाओ द्वारा उक्त संघदिन दूनी 
और रात चोगुनी उन्नति प्राप्त करमे लगा। इसमे एक उल्लेखनीय 
घटना तो यह हुई कि केवलज्ञान होने के पश्चात्‌ लाभ का कारण 
समभकर भगवान्‌ महावीर ने एक साथ मे अडतालीस कोस का विहार 
किया और वे अपापापुरी आये। वहाँ महासेन वन मे धर्मसभा हुईं। 
ओर उनका अत्यन्त प्रभावशाली प्रवचन सुनकर लोग मुग्ध हो 
गये। जनता ने नगर में बात फैछाई कि “यहाँ एक सर्वज्ञ आये 
हैं/ यह सुनकर उस पुरी मे एक यज्ञ के लिये एकत्र हुए ब्राह्मण 
पष्डित चौंके और उनमे से ग्यारह महाविह्मत-(१)इचद्बभूति, (२) 
अस्निभूति, (३) वायुभूति, (४) व्यक्त, (५) सुधर्मा, (६) मण्डिक, 
(७) मोयपुत्र, (८५) अकम्पित, (£) अचलज्जञाता, (१०) मेताययें और 
(११) प्रभास एक के बाद एक भगवान्‌ की धर्मसभा मे उनकी परीक्षा 
लेने पहुंचे, किन्तु भगवान्‌ ने उनके मन में स्थित शास्त्रार्थ-विषय 
शद्भाओं को बराबर बता दिया और उनका वास्तविक अर्थ भी करके 


दिखलाया। इससे उन ब्राह्मण पण्डितो ने उसी स्थान पर ततकालू 
त्थागमार्ग ग्रहण किया और उनके साथ ४४०० ब्राह्मण छात्रो ने भीः 
अपने गुरुओ का अनुकरण किया। इस प्रकार एक ही सभा में ४४१९ 
तह्मण प्रतिवोध प्राप्त कर उनके संघ मे प्रविष्ठ हुए । 
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भगवान्‌ ने इन्द्रभूति आदि को उनके शिष्यगणो का आचार्य अर्थात्‌ 
गणघर नियुक्त किया तथा उनकी अपने पट्टशिप्य के रूप मे स्थापना 
की । इन पटुणिष्यो ने भगवान्‌ के प्रवचनों के भाव धारण कर 
उन्ही के आघार पर जञास्त्रो की रचना की अर्थात्‌ भगवान्‌ महावीर 
के वचनामृत के सग्रह का वास्तविक श्रेय उन्ही को प्राप्त है। 

भगवान्‌ महावीर द्वारा स्थापित घर्माराक संघ का चिंत्र 
अत्यन्त उज्ज्वल था। इस सघ के श्रमणवर्ग मे विम्विसार (श्रेणिक)- 
पुत्र मेघकुमार, नन्दिषेण, राजा उदायन, राजा प्रसन्नचन्द्र आदि 
क्षत्रिय, धत्य-शालिभद्र आदि धनकुबेर वैश्य तथा किसान, कारीगर 
आदि भी बहुत से थे। श्रमणीवर्ग मे चत्दनवाला, भगवान्‌ की पुत्री 
प्रियदर्शना, मृगावती आदि क्षत्रिय-पुत्रियाँ, देवानन्दा आदि ब्राह्मण- 


'पुन्रियाँ तथा वेश्य-पुत्रियाँ आदि सी थी। 
उस समय श्री पार्व्वनाथ के चातुर्याम-घ्में का पाछ॒न करनेवाले 


श्रमण और श्रमणियाँ आदि विद्यमान थी, वे सव शनेः शनेः भगवान्‌ 
महावीर द्वारा सस्थापित इस घर्माराघक-सघ मे मिल गये। 

श्रमणवर्ग मे कुछ केवलज्ञान तक पहुँचे थे और कुछ मन के 
भावों को जानने की स्थिति तक। कुछ दूरस्थित वस्तु के दर्शन 
कर लेने की सिद्धि तक्र तो अन्य शरीर को छोटा-बडा करने की शक्ति 
'पर्यन्त पहुच गये थे। इससे यह ज्ञात हो सकता है कि भगवात्‌ के 
द्वारा स्थापित श्रमणवर्ग मे योग-साधना कितनी विद और विपुल 
“रही होगी । श्रमण-वर्ग मे कुछ समर्थ वादी-चास्त्रार्थी भी थे, जो धर्म- 
सम्बन्धी बाद-जास्त्रार्थ करके जनता को उसका सत्रना स्वरूप 
चसमझाते थे । हे 
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श्रमणोपासक वर्ग में मगधराज श्रेणिक, उनका पुत्र अजातशत्रु 
कोणिक, दशार्ण देश का राजा दरशार्णमद्र, अपापापुरी का शासक 
हस्तिपाल तथा ज्ञात, लिच्छवी ओर मह्॒गण के प्रायः सभी क्षत्रिय 
राजा थे। आनन्द, कामदेव, चूलणिपिता, सुरादेव, चुल्लगशतक, 
कुण्डको लिक, सहालपुत्र, महाशतक, नन्‍्दनीग्रिय, सालिहीपिता आदि 
अनेक धनपति वैश्य थे। इसी प्रकार ब्राह्मण आदि भी अनेक थे । 

श्रमणोपासिकाओ का वर्ग बहुत विशाल था। उसमे जयन्ती, 
सुलसा आदि कई विदुषी सन्‍्नारियाँ सम्मिलित थी । 


७ निर्वाण-प्राप्ति 

भगवान्‌ महावीर ने तीस वर्ष तक भारत के विभिन्‍न भागों मे परि 
“भ्रमण किया और विविध प्रकार की धार्मिक प्रवृत्तियो का आयोजन 
करके जनता का उद्धार किया, इसे भारतीय जनता कब भुला 
सकती है? 

तीथंकर जीवन का तीसवाँ चातुर्मास भगवान्‌ ने अपापापुरी के 
हस्तिपाल राजा की लेखनशाला मे किया । वहाँ मछगण के नौ राजा, 
लिज्छवीगण के नौ राजा तथा अन्य अनेक उपासको को अड्तालिस 
अण्टों तक देशना देकर कार्तिक (आश्विन कृष्ण) अमावास्या को 
निर्वाण प्राप्त हुए । 

ऐसे महान्‌ जगदीपक के बुर जाने पर उसकी कमी को पूरा 
करने के लिये उस रात्रि मे भव्य दीप-मालाएं जलाई गई। तब से 
दीपावली का पर्व आरम्भ हुआ । 


जहाँ प्रभु का अग्रिसस्कार किया गया, चहाँ की पवित्र भस्म कौ 
जनता बड़े आदर से लेने लगी । बाद मे तो वहाँ की मृत्ति भी उतनी का 
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ही पवित्र मानकर ग्रहण करने लगे। ऐसा करते-करते वहाँ एक बड़ा 
गड्ढा हो गया और कालान्तर मे वही सरोवर वन गया। आज उस 
सरोवर के बीच एक श्वेत, सुन्दर मन्दिर विराजमान है और प्रतिवर्ष 
लाखों मनुष्य वहाँ की भावपूर्ण यात्रा करते हैं। 


७ उपसंहार 


भगवान्‌ की वाणी विश्वमैत्री तथा अनुकम्पा के अमृत से सराबोर 
थी तथ। उसमे गुणानुरागण और मध्यस्थता का अनाहत नाद पूर्णतया 
गुज्ित था । भगवान्‌ की वाणी मे सत्य की अनन्त आमा से परिपूर्ण 
विमल-प्रकाश कलक रहा था और अपने दीर्घ अनुभव का निचोड़ 
ययार्थरूप मे अवतरित हुआ था। इसीलिये उनकी वाणी शिव-सुल्दर 
वनी थी और लाखों-करोडो मानवो के हृदय मे नवचेतना भरते मे 
सफल हुई थी । प्रिय पाठकों ! आप उस वाणी का उस वचनामृत का 
परम श्रद्धा से पान करे, यही हमारी अभ्यर्थना है। 


'शिवमस्तु सर्वजगतः । 


पृष्ठ 


पक्ति 


शुद्धिपत्रक 


४९ पादनोध प०-४ चंपारण्प-प्रदेशतक 
५० पादनोध प० २ पटनासे सत्ताइस 


पृष्ठ 


श्रे 
३० 
कै 
६६ 
3६ 


१२६ 
१६४ 
१८५ 
१८६ 
१६६ 
२०२ 
२०६ 


प० 


श्र 
१० 


नदी 


श्र 
श्द्‌ 
१६ 


7 27 &6छ #ी # ७४ शत 


अशुद्ध शुद्ध 
कौशिकी नदी तक 
उत्तर बिहार में 
माईल की दूरी पर 
श्री वीर-वचनाम्रत 
अशुद्ध शुद्ध 
अवकाश-लक्षणोवाला अवकाश-लक्षणवाला 
गूण्प८ गा० ६ 
हसगब्भेपुलए हसगब्भे पुलए 
सजयस्सवि सजयस्सावि 
लाभ लोभ 
साही सोही 
आ० अ० रे आ० श्ु० १, जें० दे 
तिरिय तिरिय 
पडारघणे पउरिंघणे 
उ०्गा० ५ उ० ३, गा० ६ 
कह न कुजा कह नु कुजा 
भूयाण मेसमाघाजों, भूयाणमेसमाघाओ, 
वभचेरस्स वर्भचेरस्स 
चित्तघर चित्तघर 


००० (० 
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हि] 


सन्ति में 
मुज॒ति 
अकपष्पिय 

उवेड 
पष्तरसहि 
कुपिपज्ञा 
मायाविजऐण 
अ० ख्ु० १, 
अव्मागभियम्मि 


खुलहा 


सन्ति में 
मुजति 
अकप्पिव 
उवेद 
पननरसहि 
कुप्पिजा 
मायाविजएण 
आ० श्लु० १, 
अभागमियम्भि 
सुलह 


के 
सकत-सूचा 
[ बचनों के नीचे आधार-स्थान दतानेवाओे जो प्रत्थसदेत गत 
हैं, वे निम्न हैं 
ल०- धष्ययत 
जा०-आचारांग सूत्र 


3०--उत्तराध्ययन सूत्र, ( द्वितीय ध्यान मे ) दरें 
उत्तः- ,, 


जौप०--औपपातिक सत्र 
गाण्न्नाथा 

चू?--चूल्का 
जीवा०--जीवाजीवाभिगम सूत्र 
दश०--दरशावेकालिक सूत्त 

दशा श्रुत०- दशा भ्रुतस्कन्ध सूत्र 
प्रति०--प्रतिपत्ति 

प्रश्न ०--प्रश्नव्याकरण सूत्र 

भर ० --भगवत्ती सत्र 
श०--शतक 

भु०--श्रुतस्कन्ध 
सं्तरः--समवायाग सूत्र 
र*-सन्नझृतांग सन्त 


स्था०--स्थानाग सूत्र, ( हितीब स्थान में ) स्थान 
जा०-शाताधमंकथा सूत्र. 


आतंत्राणकरी सुवाव्विलहरी कारुण्यपूर्णश्वरी, 
ससारार्णव-सडूटे प्रपतता ताराय चैका तरी। 
सर्वेस्थात्तचरी . सुपुण्यनगरी सत्तत्तचिन्तादरी, 
लोकानामभयाय भातु भुवने श्री वीस्वाणीमरी ॥ 


--प० रद्वंदेव व्रिपाठी 


श्री महावीर वचनामृत 


घारा ' ९ : 


विश्वतन्त्र 


जीवा चेव अजीवा य, एस लोए वियाहिए । 
अजीवदेसमागासे, अोए से वियाहिए॥ १॥ 


[ उत्त० अ० रे६, गाथा : ९ ) 
जिसमे जीव भी हो और अजीव भी हो, उसे 'लोक' कहते है, 
तथा जिसमे अजीव का एक भाग अर्थात्‌ केवल आकाण हो, ञ्से 
अलोक' कहते है । 
विवेचन--जिसे हम विश्व, जगत्‌ अथवा दुनिया कहते है, उसके 
दो विभाग है ; एक लोक और दूसरा अलोक । इनमे लोक, जीव 
और अजीव अर्थात्‌ चेतन तथा जड़ पदार्थों से व्याप्त है, जबकि 
अलोक मे अजीव--जीव रहित आकाश के अतिरिक्त अन्य कुछ नही 
है। दूसरे. शब्दो मे कहें तो सर्वत्र आकाग ही आकाश फंला हुआ 
है । उसका एक भाग लोक है, जबकि गेष भाग अलोक है--अर्थात्‌ 
पनरवधि आकाश ( 77778 ४१४९९ )है। 


४] [ ञ्ली सहाचीर-वचनामरूठत 


प्रसिद्ध गणितन प्रो० जआल्वर्ट आइन्स्टीन इसी सिद्धान्त का 
समर्थन करते हुए अपने एक निवन्च मे ल्खिते हैं कि, “लोक परिमित 
है और अलोक अपरिमित। लोक परिमित होने के कारण द्रव्य 
अथवा शक्ति उससे वाहर कही नही जा सकती | लोक से बाहर उस 
शक्ति का पूर्णतया अभाव है जो गति मे सहायक होती है ।” 

इस वात का उल्लेख यहाँ पर इसलिए किया गया है कि जँसे- 
जैसे विज्ञान प्रगतिपथ पर आगे बढ्ता जा रहा है, वेसे-वँसे सर्वज्ञ एव 
सर्वदर्णी भगवान्‌ महावार द्वारा कथित सिद्धान्तो का इता के साथ 
समर्यन करता जा रहा है । 

धम्मो अहम्मो आगासं, कालो पुग्गल-जंतवी | 

एस लोगोचि पन्‍नत्तो, जिणेहिं वरदंसिहि ॥२॥ 

[ उत्त०> अ्र० २८, गो ० ७ ] 

धर्म, अब, आकाण, काल, पुद्गल और जीव--इन छह द्रव्यों के 
समूह को सर्वदर्णी जिन भगवन्तों ने लोक कहा है। 

एववेचनल--लोक जीव और अजीवों से अर्यात् चेतन तथा जड़ 
पदार्थों ये व्याप्त हे यह बात उपर कही जा चुकी हैं। किन्तु उसमे 
मौलिऊफ द्रत्य कितने हैं? इसका स्पप्टीकरण इस गाया में किया 
गया है। इसमें बताया गया है कि लोक में मौलिक अथवा मृल्भुत 
द्रव्य बुल मिलाकर छठ हैं-पाँच जड़ और एक चेनन । उनमें जड़ 
की संज्या अधिक होने से इसकी गणना प्रवम की गई है । पाँच जड़ 
द्रव्यो वे नाम इस प्रकार समसने चाहिए :-- 


पविश्वतन्त्र ] [४५ 


१; घर्म--धर्मास्तिकाय । 

२ $ अधर्म--अधर्मास्तिकाय । 

३ $ आकाश--आकाशास्तिकाय । 

४ ३ काल । 

५ ४ पुदूगल--पुदुगछा स्तिकाय । 

चेतन द्रव्य को जीव--जीवास्तिकाय कहा जाता है। 

सामान्य तौर पर घर्म और अधघर्म शब्द पुण्य और पाप के अर्थ में 
ही प्रयुक्त होता है, किन्तु यहाँ इन्हे द्रव्य के नामविशेष के रूप मे 
ही ग्रहण करना चाहिए। 

छह द्र॒व्यो भे से पाँच को अस्तिकाय कहा जाता है। इसका मूल 
कारण यह है कि इन द्रव्यो मे प्रदेशो का समूह विद्यमाव रहता है 
जबकि काल मे प्रदेशो का समूह नहीं होता। अतः उसकी गणना 
अस्तिकाय मे नही की जाती । 

ये छह द्रव्य ध्रूव है, नित्य है, शाश्वत है. अर्थात्‌ ये किसी के 
द्वारा उत्पादित नही हैं और ना तो इनका आत्यच्तिक विनाश भी 
होता है । बेशक इनके पर्यायो मे--इनकी अवस्थाओ में अवश्य परि- 
चेन होता रहता है। और इसी कारणवश यह लोक चिरतन सनातन 
होते हुए भी परिवर्तेतशील माना जाता है। ऐसे समय मे जब पौरा- 
'णिक मान्यताओ के स्तर असत्य प्रतीत होने लगे थे और विश्व- 
व्यवस्था के लिये ईश्वर नामक एक अगम्य शक्ति-तत््व को आगे 
घरा जाता था तब ऐसी स्पष्ट वैज्ञानिक विचारधारा सर्वज्ञ के 
सिवाय भला दूसरा कौन प्रस्तुत कर सकता था ? 


[ क्ली सहावीर-वचनारूत 


बकत 
॥्ज्ज 


धम्मी अहम्मोी आगासं, दर्च॑ इक्तिकमाहियं | 
अणंताणि य॒दब्बाणि, कालो पुग्गल-जंतवोी ॥३॥ 
[ उत्त> अण० >८, गा० ८ ] 
धर्म, अघर्म और आकाश--इन तीनों को एक-एक द्रव्य कहा गया 
है जबकि काल, पुदूगल और जीव--इन तीनो को अनन्त द्रव्य कहा 
गया है | 
विवेचन--धर्म-द्रव्य समस्त लोक में अखण्ड रूप मे स्थित है । 

अत वह एक है। हम वृद्धि के द्वारा इसके विभागों की कल्पना कर 
सकते हैं, पर वस्तुतः ऐसी कोई वात नहीं है। अघर्म और आकाश 
द्रव्य की भी यही स्थिति है | किन्तु काल, पुदूगल और जीव ये तीन 
द्रव्य अनन्त हैं। फलतः इनका निर्देश संख्या के द्वारा नही किया जा 
सकता। यहाँ इतना स्पष्ट कर देना आवब्यक है कि जगतु का 
विह्वदवग जिस वस्तु का निर्देश सख्या के द्वारा नहीं कर सकता, 
उसे असख्यात कहकर छोडदेता है। परन्तु जैन महर्षियों ने मसख्यात 
को भी दो विभागो मे विभाजित किया है, इसमे से प्रथम विभाग 
को असंख्यात और दूसरे विभाग को अनन्त कहा गया है । असख्यात 
की अपेक्षा अनन्त का प्रमाण बहुत विस्तृत है। असंख्यात कब कहा 
जाय इसका स्पष्टीकरण हमे पाँचवी गाथा के विवेचन से ज्ञात हो 
सकेगा । 

गईलक्खणो उ धम्मोी, अहम्भो ठाणलक्खणो । 

सायर्ण सच्चदल्चाणं, नहँ ओगाहलक्खणं ॥४॥ 


[ उत्त> छत २८, गा € |] 


विश्वतन्प ] [७ 


धर्म-द्रव्य गति-लक्षणवाला है; जबकि अघमं-द्रव्य स्थिति-लक्षणवाला 


है। और आकाग-द्रव्य अवकाश-लक्षणवाला है, साथ ही यह सवे द्वव्यो | 


के रहने का स्थान है। 

विवेचन-प्रत्येक द्रव्य को पहचानने के लिये उसके लक्षणों 
को जानना आवश्यक है। इसलिये यहाँ इनके लक्षणो का विशेष 
रूप से निर्देश किया गया है। 

धर्म-द्रव्य---यह गति-लक्षणात्मक है, इसका तात्पर्य यह है कि 
स्वभ्ावानसार स्वय ही गमन करनेवाले चेतन तथा जड-पदार्थों को गति 
करने मे यह सहायक सिद्ध होता है। यहाँ स्वाभाविक रूप से यह 
प्रश्न उपस्थित हो सकता है कि यदि एक द्रव्य स्वय स्वभावगत ही 
गतिशील हो तो उसे अन्य द्रव्य की सहायता की भरा क्या आवश्य- 
कता है ? इसका यही समाघान है कि ज॑से मछली मे तैरने की शक्ति 
रहने पर भी वह जल के बिना तैर नही सकती, वैसे ही चेतन और जड़ 
पदार्थों मे गति करने की स्वय शक्ति है, किन्तु वे धर्मास्तिकाय द्रव्य 
की सहायता के बिना गति नही कर सकते। आधुनिक वैज्ञानिको ने 
भी इस बात का स्वीकार किया है कि कोई पदार्थ आकाश मे-- 
अवकाश से जो गति करते है, वह ईथर नामक एक अद्श्य पदार्थ के 
आधार पर ही गतिमान्‌ है। ईथर के स्वरूप के बारे मे इन लोगों मे 
एकमत नही है। किन्तु विशेष सशोधन के परिणामस्वरूप वे 
घर्मास्तिकाय सिद्धान्त के अधिकाधिक निकट आ रहे है। 

अधर्म-द्रव्य--यह स्थिति-लक्षणात्मक है, इसका तात्पर्य यह है कि 
यह अपने स्वभाव से स्थिर अटल--अचल रहे चेतन और जड पदार्थों 


। 


य] [ श्री महावीर-वचनारूत 


को स्थिर रखने मे सहायभूत होता है। स्थिर रहने की गक्तिवाले 
मनुष्य के लिये जैसे स्थिर रहने मे जप्या अथवा आसन आदि 
सहायक सिद्ध नही होते क्या ? यहाँ भी तदनुसार ही समझना चाहिये । 

धर्म और अधघर्म-द्रव्य लोक मे व्याप्त हैं जबकि लोक से बाहर 
कही नही ! अत: किसी भी चेतन-जड पदार्थ की गति-स्थिति 
लोक मे ही सम्मव है, लोक से बाहर नही । 

आकाझ-द्रव्य--यह अवकाश-लक्षणोंवाला है, इसका तात्पर्य 
यह है कि वह प्रत्येक पदार्थ को अपने भीतर रहने के लिये पर्याप्त 
स्थान देता है और इसीलिये विश्व के चराचर सभी पदार्थ आकाश 
मे स्थित हैँ ॥ आकाण का जितना भाग लोक व्याप्त है, उसे लोकाकाश 
कहते हैं और गेंष भाग को अलोकाकाश । 

सक्षेप मे घर्मं यह गतिसहायक द्रव्य ( )/९तपा॥ ० ॥0म्रणा ) 
अधर्म यह स्थितिसहायक द्रव्य ( 'रध०वाप्शा एा 785४ ) और 
आकाग यह अवकाश (872००) रूप है । 

चत्तगालक्खणो कालो, जीवो उवओगलक्खणो | 


नाणेणं दंसणेण॑ च, सुहेण य दुह्ेण थे ॥५॥ 
[ उक्त ० अ० र८, गा० १०] 
काल च॒तंना लक्षणवाला है और जीव उपयोग लक्षणवाला | जीव 
को ज्ञान, दर्शन, सुख और दुःख के द्वारा जान सकते हैं । 
विवेचन--काल ( !५76 ) वर्तेना लक्षणवाला है, इसका 
तात्पर्य यह है कि किसी भी वस्तु अथवा पदार्थ की वर्तवा जाननी 
हो तो वह काल के द्वारा जानी जा सकती है। “ यह वस्तु है ” * यह 


दश्पक्तरए ) (६ 


दल्तु थी,  गठ वस्तु होगी. भादि घब्दों के प्रयोग पाल के कारण ही 


यहाँ यह भी समभना भवस्ठक है कि हिसी भी किया जयंत 
अकादमी टोने में होते हो गुत्ति कह होता है। काछ की सहा- 
बता के बिना कोई भी कया अथवा परिवर्तन नहीं हो सकता । 
दिमी सावृ-महात्मा के दर्शन के लिए जाना हो तो काल 
समय चाहिए । पघ्िसी उत्तम प्रत्थ की प्रायण करना हो तो भी 
तमय चाहिए! इसी प्रकार गर्भ से वालक होते में, बालक से जवात्त 
होने में और जवान से वृद्ध होने में भी समय की आवश्यकता है । 
काल यह अबूपी-अध्यय द्रव्य हैं। मेंत इसे कोई पकड नही 
सकता । उिन्‍्सु संकेत के आधार पर इसका प्रिमाण--अदाज निकल 
सकता है। जन-भस्त्रो में यह माप-परिमाण इसे प्रकार वंतलाया 


जया है $८ 
काल का निविभाज्य भें मन समय 
असख्यात समय - आवलिका 
सख्यात आवलिका न्‍न इवास 
दो श्वास न प्राण 
सात प्राण ८ स्तोक 
सात स्तोक न्लेव 
सतहत्तर लव - मुहूर्त 
दीस मुहते > अहोरात ( ४ घण्टे ) 


पनन्‍्द्रह भहीरात्र र पक्ष 
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दो पक्ष - माह, महीना 

दो माह न्‍ः्ऋतु 

तीन ऋतु - अयन 

दो अयन - सवत्सर ( वर्ष ,* 
सौ वर्ष 5 जताव्दी 

दस शताब्दी ८ सहसख्राव्दी 
चौरासी सी सहस्राव्दी - पूर्वाज्ध 

चौरासी लाख पूर्वाद्धभ ++ एक पूर्व 


[ इस प्रकार एक पूर्व मे ७9५६०००००००००० वर्ष होते हैँ रे 

चौरासी लाख पूर्वो को सम्मिलित करे तो एक त्रुटिताड़ और 
ऐसे चोरासी लाख त्रुटिताड्भर एकत्र करने पर एक त्रुटित होता है! 
इस तरह आये हुए परिमाण को चौरासी लछाख से गुणन करते जाये 
तो क्रम से अटटाग, अटट, अववाग, अवब, ह॒हुकाग, हहुक, उत्पलाग, 
उत्पल, पद्माग, पद्म, नलिताग, नलित, अर्थनिपुराग, अर्थनिपुर, 
अयुताग, अयुत, नयुताग, नयुत, प्रयुताग, प्रयुत, चूलिकाग, चूलिका, 
जीर्षप्रहेलिकाग और शीर्षप्रहेलिका नामक माप बनते हैं। शीफे- 
प्रहेलिका के पर्वो की सख्या १९४ अक तक पहुँचती है । जवकि इस से 
भी कई अधिक गुनो सख्या को असख्यात कहते हैं । 

इस से भी आगे चलकर श्ास्त्रकारो ने परिमाण बताये हैं । किन्तु 
उनमे सख्या का कोई उपयोग न होने से उपमानों का आधार लिया 


+ एक चर्ष में छह आतुएँ होती हैं --हेसनन्‍्त, शिशिर, वसन्‍्त, ग्रीष्स, वर्षा,. 
और शरद । अयन दो होते हैं “--उत्तरायग और दक्षिणायन । 


विश्वतन्त्र ] [१९ 


है। इसप्रकार एक योजन लम्बे, एक योजन चौड़े तथा एक योजन 
गहरे गई को सूक्ष्म केशो के टुकडो से भर दिया जाय और उस परसे 
चक्रवर्ती की सेना निकल जाय फिर भी वह दबे नही, इतना टंस-ट्ंस 
कर भर दिया जाय और फिर उस गडड मे से सौ-सो वर्षो के अन्तर से 
केश का एक-एक टुकड़ा निकालते रहने पर जितने वर्षो मे वह गड्ढा 
खाली होगा, उतने वर्षो को एक पलल्‍्योपम कहते है, ऐसे दस कोटा- 
कोटि ( १००००००००>८१००००००० ) पल्योपम वर्षों को सागरोपम 
कहते है। ऐसे बीस कोटाकोटि सागरोपमों का एक कालचक्र बनता 
है और ऐसे असख्यात कालचक्रो का एक पुदुगलपरावर्त बनता है। 

जीव-उपयोग लक्षणवाला है, इसका अर्थ यह है कि जीव किसी 
भी वस्तु को सामान्य अथवा विशेष रूप से जानने के लिये चेतता-- 
व्यापार कर सकता है। वस्तु को सामान्य रूप से जान लेने को दर्शन 
कहते हैं और विशेषरूप से जानने को ज्ञान कहते है। चैतन्य का 
स्फुरण उपयोग है। 

जीव को किस प्रकार जाना जा सकता है ? इसके प्रत्युत्तर में 
यहाँ कहा गया है कि जहाँ ज्ञान हो, दर्शन हो, तथा सुख-दुःख का 
भी अनुभव हो, उसे जीव समकना चाहिए। हम मे ज्ञान-दर्शन और 
सुख-दुःख का अनुभव है, इसलिये हम जीव है। गाय, भेस आदि 
पदुओ मे, कौए, कबूतर आदि पक्षियों में तथा जन्तुओ में, कीडो मे 
भी कुछ जानने की शक्ति तथा सुख-दुःख का सवेदन होता है । अतः वे 
भी जीव हैं; और हरी वनस्पति मे भी कुछ जानने की शक्ति तथा सुख- 
दुःख का सवेदन है, अतः वह भी जीव है । इस प्रकार जहाँ-जहाँ ज्ञान, 
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दर्गन अथवा सुख-दुःख का अनुभव दिखाई दे, वे सब जीव हैं, ऐसा 
समभना चाहिए । इस से विपरीत जिसमें जानने की शक्ति नहीं 
है अथवा सुख-दुःख का सवेदन नही है , वह जीव नही है । उदाहरण 
के लिये लोहा, काँच अथवा पत्यर का टुकडा । इनमे जानने की शक्ति 
नही है अथवा सुख-दुःख की कोई संवेदना भी नही है। अतः ये 
अजीव हैं । 
नाणं च दंसणं चेव, चरित्त च तवो तहा। 
चीरियें उवओगो य, एयं जीवस्स लक्खणं ॥६॥ 
[ उत्त० अ० +८, गा० १६१] 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप, वीर्य ( शक्ति अथवा सामर्थ्य ) और 
उपयोग--थे सव जीव के लक्षण हैं । 
विवेचन--जहाँ सामान्य अथवा विशेषरूप मे किसी प्रकार का 
ज्ञान देखने मे आवे, सयम अथवा तप की आरावना दिखाई दे, वीर्य 
का स्फुरण प्रतीत हो अथवा उसका उपयोग दिखलाई दे, वे जीव हैं । 
क्योकि जीव के अतिरिक्त किसी भी अन्य द्रव्य मे ये बाते नही 
होती । 
सदं5घयार उज्ञोओ, पहा छायातवेइ वा। 
वन्‍न-रस-गंध-फासा, पुगलाणं तु लक्खणं॥७।॥ 
[ उत्त? अ० २८, गा० ६२ ] 
शठ्द, अन्धकार, उद्योत, प्रभा, छाया और आतप--ये पोद्गन्््कि 
वस्तुएं हैं और वर्ण, रस, गन्च ओर स्पर्ण-ये पुद्गल के लक्षण हैं । 
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विवेचल - दब्द अर्थात्‌ ध्वनि अथवा आवाज (४०प्रावे )' 
अन्धकार अर्वात्‌ तिमिर अथवा तो अंधियारा। उद्योत भर्थातु रज्नादि 
का प्रकाण अथवा जगमगाहट। प्रभा अर्थात्‌ चन्द्र आदि का शीतल 
प्रकाश । छाया अर्थात्‌ प्रतिच्छाया और आत्प अर्थात्‌ सूर्य की धूप 
आदि उप्ण प्रऊाण । ये सव पीदृगलिस वस्तुए हैं। 

कुछ लोग घब्द अर्थात्‌ ध्वनि को आकान का ही एक गुण मानते 
थे। क्रिन्तु आधुनिक आविष्कार ने प्रमाणित कर दिया है कि शब्द 
आकाण का गुण नही, अपितु पुदुगल का ही एक प्रकार है और इसी 
से उसे युक्ति के द्वारा पकड सकते है। ग्रामोफोन का रिकार्ड, रेडियो 
आदि इसके प्रत्यक्ष उदाहरण है । 

पुदुगल का मुख्य लक्षण वर्ण, रस, गन्ध, और स्पश्श है। इन मे से 
वर्ण के पाँच प्रकार है ;--(१) कृष्ण--काला (२) नील--नीला 
(३) पीत--पीलछा, (४) रक्त--छाल और (५) इवेत--सफेद | रस के 
भी पाँच प्रकार है +--(१) तिकत--तीखा (२) कटु--कडुआ (३) मधुर- * 
मीठा (४) अम्ल--खट्टा और (५) कषाय--क्सेला । गन्ध के दो प्रकार 
हैं :--(१) सुगन्घ और (२) दुर्ग । स्पर्श के आठ भरकार है +--(१) 
स्निग्य - चिकना (२) रूक्ष-रूखा (३) शीत-5डा (४) उष्ण-- 
गर्म, (५) मृढु--कोमल (६) कर्कश--कठोर (७) गुए--भारी 
(८) लघु--हल्का। 

गुणाणमासओ दब्बं, एगदव्बस्सिया गुणा | 


छक्खणं पज्जवाणं तु, उमओ अस्सिआ सचे ॥८॥ 
[ उत्त० भ० शे८, गण ८ ये 
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द्रव्य गुणों को आश्रय देता है और गुणो का आश्रय द्रव्य है । 
अनेक गुण एक द्रव्य के आश्रित रहते हैं । परन्तु पर्याय का लक्षण यह 
है कि वह द्रव्य और गुण दोनो का आश्रित रहता है । 

विवेचन-द्रव्य गुणो को आश्वय देता है, अर्थात्‌ प्रत्येक द्रव्य 
के अपने विशिष्ट गण होते हैं । ये गण द्रव्याश्रित होते हैं ।॥ अतः 
द्रव्य के साथ ही रहनेवाले होते हैं, उससे अलग नही होते । उदाह- 
रण के लिये चैतन्य जब जीव-द्रव्य का गुण है तभी वह उसके साथ 
ही देखने मे आता है, किन्तु उससे पृथक नही । पर्याय अर्थात्‌ अवस्था- 
विशेष । यह भी द्रव्य और गुण दोनो के आघार पर ही होता है, परल्तु 
निरे द्रव्य पर अथवा गुण पर नही होता । जैसे कि घट यह पुदुगल 
का पर्याय है। इसमे पुदुगल द्रव्य भी है और स्पर्श, रस, वर्ण, गन्ब 
आदि गुण भी । साराश यह है कि विज्व की व्यवस्था करनेवाले जिन 
छह द्रव्यो की गणना ऊपर की गई है, वे छहो द्रव्य गुण और 
पर्याय से युक्त होते हैं । वे कमी भी गुण रहित अथवा पर्याय रहित 
नही होतें। श्री उमास्वाति वाचक ने 'तत्त्वार्थाघिगम सूत्र” के पाँचवे 
अध्याय मे 'गृण पर्यायवद्‌ द्रव्यम्‌ ॥३८।॥॥ इस गाथा के माध्यम से यह 
बात स्पष्ट की है। यहाँ केवल इतना ही समझना है कि गुण यह 
सहभावी है, अर्थात्‌ सदा साथ रहने वाल्य है और पर्याय क्रमभावी 
है, यानी एक पर्याय का नाथ होने पर नया पर्याय उत्पन्न होने, 


वाला है। यह भी अपेक्षा से ज्ञात होता है। अन्यथा गुणों मे से 
प्रत्येक गण क्रमश$ परिवर्तनणील है, उदाहरणार्थ पहले अमुक ज्ञान, 
बाद भे दसरा ज्ञान, उसके वाद मे तीसरा ज्ञान । इस तरह देखा जाय 


तो गण भी अन्त मे पर्याय ही है ! 
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भगवान्‌ महावीर ने द्रव्य का लक्षण सत्‌ माना है और उसे उत्पाद, 
व्यय और श्रोव्य-सज्नक बतलाया है। इसका भी यही रहस्य है। 
किसी भी द्रव्य मे नये पर्याय की उत्पत्ति तभी होती है जबकि उसके 
पुरातन पर्याय का व्यय हो--नाश हो । ये दोनों क्रियाएं साथ-साथ 
ही होती है अर्थात्‌ पुराना पर्याय नष्ट होता जाता है और नया पर्याय 
उत्पन्न होता रहता है। मनुष्य वालक से युवा बनता है। उस समय 
बचपन मिटने की और जवानी आने की क्रिया भिल्‍्त-भिन्‍न समय 
पर नही होती बल्कि एक साथ ही होती है। इसी तरह पुराने 
पर्याय का नाश और नवीन पर्याय की उत्पत्ति होने पर भी मूल द्रव्य 
तो ध्रीव्य-सज्ञक ( अटल ) होने के कारण स्थित ही रहता है। दूसरे 
शब्दों मे कहा जाय तो पर्याय के इस रूपान्तर के समय भी इसके 
मौलिक गुण-मूलभूत वस्तु तो बनी ही रहती है और इसी कारणवश 
द्रव्य के नरन्तय का हम अनुभव करते है, जसे बाल्यावस्था, युवावस्था 
आदि मे मनुष्यत्व स्थित है, मानव के सहज गुण स्थित है। 


एगत्तं च पुहुत्तं च, संख्ा संठाणमेव य। 
संजोगा य विभागा य, पजवाणं तु लक्खर्ण ॥९॥ 
[ उत्त० अ० २८, गा० १३ ] 
एकत्व, पृथक्त्व, सख्या, सस्थान, सयोग और विभाग ये पर्यायो 
के लक्षण है । 


विवेचन--पर्याय यह द्रव्य की एक अवस्था है, द्रव्य का परि- 
णाम है । ऐसे अनेकानेक परिणाम द्रव्य में होते है। हमे वस्तु के 
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एकत्व का, एथवत्व का, संख्या का, सस्थान अर्थात्‌ आकार का, सयोग 
अर्थात्‌ किसी के साथ जुडने का और विभाग अर्थात्‌ उसके पृथक २ 
भागो का ज्ञान ये सव पर्याय के कारण ही होता है । उदाहरणार्थ भिन्‍न- 
भिन्‍न परमाणुओं द्वारा निर्मित होने पर भी-यह एक घडा है, ऐसा 
ज्ञान उसके घटत्व-पर्याय के द्वारा ही हमे होता है। यह घटत्व घडे 
का एक परिणाम है । यह घट दूसरे से' पृथक है, यह ज्ञान भी उसके 
पर्याय से ही ज्ञात होता है। यह एक हैँ, दो हैं या दो से अधिक हैं 
इसका ज्ञान भी उसके पर्याय से ही होता है, ठोक वँसे ही यह गोल 
है, लम्वा है अथवा अमुक आकार का है, इसका ज्ञान भी उसके 
पर्याय से ही होता है। वह पटिये से जुडा हुआ है अथवा सूमि से 
सलग्न हैँ, इसका ज्ञान भी उसके पर्याय द्वारा ही होता है, साथ ही 
यह घडे का सिरा है, यह घड़े का बीच का भाग है, यह ज्ञान भीः 
उसके पर्याय के आघार पर ही किया जाता हैं । “४ 


घारा 5 २८ 
सिद्ध जीवों का स्वरूप 


संसारत्था य सिद्धा य, दृषिहा जीवा वियाहिया । 
: सिद्धा णेगविहाय वृत्ता, त॑ मे कित्तयओ सुण ॥१॥ 


[ उत्त० अ० ३२६, गा० ४८५ ] 
जीव दो प्रकार के कहे गये है ;:--ससारी और सिद्ध । जबकि 
सिद्ध अनेक प्रकार के बताये गये है, उनका वर्णन मेरे द्वारा सुनो । 
विवेचन--इस लोक मे जीव अनन्त है, वे मुख्यतः दो विभागों 
मे विभाजित है :--ससारी और सिद्ध । जो जीव कर्मंचशात्‌ ससार 
में परिभ्रमण कर रहे है अर्थात्‌ नरक, तिर्यत्रु, मनुष्य और देवादि 
चार गतियो मे बार-बार जन्म धारण कर जन्म-जरा-मरणादि के दुःख 
भोग रहे है, वे संसारी और जो जीव कम के बन्धनों से मुक्त हो 
जाने के कारण ससार-सागर पार कर गये है, वे सिद्ध। उनमे से 
सिद्ध बने हुए जीवो का वर्णन यहाँ प्रस्तुत है। सिद्ध के जीव अनेक 
प्रकार के है, जैसे कि-- 
इत्थीपुरिससिद्धा य, तहेबष य न॒पुंसगा। 
सलिगे अन्नलिगे य, गिहिलिगे तहेव य ॥श५॥ 
[ उत्त० अ० २६, गा० ४६ ] 
र्‌ 
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अर्थात्‌ स्त्रीलिगसिद्ध, पुरुषलिगसिद्ध, नपुसकलिंगसिद्ध, स्वलिग 
सिद्ध, अन्यलिगसिद्ध, गृहलिगसिद्ध आदि | 

विवेचन- सिद्ध होने के वाद सभी जोव समान अवस्था को 
प्राप्त होते हैं, किन्तु सिद्ध बनने के समय सभी जीवों की अवस्था एक 
सी नही होती । इस अवस्था-भेद को सममाने के लिये ही यहाँ पर 
सिद्ध के विविध प्रकारो का वर्णन किया गया है। 

चार गतियों मे संसरण करनेवाले जीव केवल मनुष्य गति के 
माध्यम से ही सिद्ध वन सकते हूँ, अर्थात्‌ यहाँ पर चर्णित समस्त प्रकार 
मनुष्य से सम्वन्बित ही समकने चाहिए । 

लिंग को दृष्टि से मनुष्य के तीन भेद होते हैं +--स्त्री, पुरुष 
और नपुसक । इन तीनों लिगो के द्वारा मनुष्य सिद्ध गति प्राप्त कर 
सकता है। “चन्दनवाला स्त्रोलिग से सिद्ध वनी, इलाचोकुमार पुरुष- 
लिंग मे रहते हुए सिद्ध बने और गायेय नपुसकलिग मे सिद्ध हुए । 
सारांग यह है कि सिद्धावस्था प्राप्त करने मे लिंग किसी भी रूप मे 
वाघक नही होता । जो कोई कर्मों का क्षय करता है, वह अवश्य 
सिद्धावस्था प्राप्त कर सकता है। 

मनुष्य स्वलिंग मे अर्थात्‌ श्रमण के वेज में हो सिद्ध होता है। 
किन्तु अपवाद रूप मे कमी अन्य वेश मे भी सिद्ध हो सकता है। 
वहाँ पूर्व॑जत्म के स्मरणादि से श्र्मण-जीवन का ज्ञान होता हैं और 
जीव अन्‍्तः+करणपुर्वक सर्वंविरति, अप्रमत्त दशा, अनासक्त भाव 
आादि मे बढ जाने से वैसा बनता है। श्ली गौतमादि महामुन्ि 
स्वलिंग मे सिद्ध हुए तथा वल्कलचीरी आदि महानुभाव तापथ-वेस 
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में सिद्ध बने। ठोक बसे ही इलाचोकुमार आदि कुछ महानुसाव 
अत तक गृहिलिंग अर्थात्‌ गृहस्थ-वेश मे ही रह कर सिद्ध बने है। . 
तात्पयं यह है कि सिद्ध बनने मे वेश कोई अन्तिम महत्त्व की वस्तु 
नहीं है, वल्कि कमक्षय ही अन्तिम महत्वपूर्ण वस्तु है । 

यहाँ छह प्रकारों का स्पष्ट निर्देश किया गया है और आदि पद 
के द्वारा अन्य प्रकारो की सम्भवितता दिखलाई गई है | अतः यह स्पष्ट 
करना अत्यंत आवश्यक है कि जैन सिद्धान्त मे कुल पन्द्रह प्रकार 
के सिद्ध माने गये है। इस तरह अब नो तरह के सिद्धों का वर्णन 
शेप रहा, जो यहाँ प्रज्ञापनासूत्र के प्रथम पद के आधार पर दिया 
जाता है $- 


७ ; तीर्थासद्ध--तीर्थ के अस्तित्व-काल मे सिद्ध बने हुए। 
यहाँ तीर्थ गन्द का अर्थ श्री जिनेश्वर भगवन्तो द्वारा स्थापित साधु- 
साध्वी-श्रावक-श्राविकारूपी चतुविध सघ समझना चाहिए। 

८ ; अतीर्थासछऋू--तीर्थ की स्थापना होने से पूर्व या तीर्थ के 
व्यवच्छेद काल मे जातिस्मरणादि-ज्ञान से सिद्ध बने हुए । 

& ; तीर्थड़रासिछू--अऔऋषभसदेव आदि को तरह तीर्थड्भूर 
बनकर सिद्ध बने हुए । 

१0 $ अत्तीर्थड़्रासिकऋू-श्री मरतचक्रवर्ती आदि के समान 
सामान्य केबली होकर सिद्ध बने हुए । 

१९ ; स्वयबुद्धसिऋू--श्रीआद्व कुपार आदि के समान स्वय- 
मे बोघ प्राप्त कर सिद्ध बने हुए । 
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$7 ९ प्रत्येकबुद्धासिद्ध--श्री करकण्डू आदि के समान किसी 
निमित्त मात्र से वोघ प्राप्त कर सिद्ध बने हुए । 
$$ ४ बुद्धबोधितासिझ--आचार्यादि गुरुओ से वोध प्राप्त कर 
सिद्ध बने हुए । 
4१8 ; रुकसिद्ध--एक समय मे एक सिद्ध बने हुए । 
5५ :; अनेकत्तिद्धू--एक समय मे अनेक सिद्ध बने हुए । 


कहि पडिहया सिद्धा ? कहिं सिद्धा पहट्टिया?। 

कहि बोंदि चइत्ताणं १ कत्यथ गंतूण सिज्ञई ॥ ३॥ 

[ उत्त० अ० रे६, गा? ५५ ) 
सिद्ध वननेवाले जीव कहाँ जाकर रुकते हैं? कहां स्थिर होते 
? कहाँ गरीर का त्याग करते हैँ? और कहाँ जाकर सिद्ध 

बनते हैं ? 

विवेचन---जिच जीवो ने चार घाती कर्मो का क्षय किय्ग हो, वे 
अन्त समय मे अवशिष्ट चार अघाती कर्मों का अवश्य क्षय करते हैँ 
और इस प्रकार समस्त कर्मो से मुक्त हो देह त्याग करते हैं। उस 
समय वे अपनी स्वाभाविक ऊर्व॑ गति को प्राप्त करते हैं ऑर ऊपर 
चले जाते हूँ । इस प्रकार गति करने वाला जीव कहाँ जाकर रुक्ता 
है, यह भी एक प्रश्न है। ठीक बेंसे ही रुक जाने के पण्चात्‌ वे 
कहाँ स्थिर होते हैं ? यह जानना भी अत्यन्त आवश्यक हो जाता 
हैं। साथ ही सिद्ध होने वाला जीव अन्तिम देहत्याग कहाँ करता 
है? और कहाँ जाकर सिद्ध होता है ? यह भी स्पप्ठ होना आवश्यक 


कं 
नी 
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है। इन समस्त उलूकनमय प्रश्नों के उत्तर निम्नलिखित गाथाओं 
से यो शिये गये है :-- 


अलोए पडिहया सिद्धा, लोयग्गे य पहट्ठिया । 
इहं बोंदि चहत्ताणं, तत्थ गंतूण सिज्ञई ॥४॥ 


[ >त्त० आअ० २६, गा० ५६ ] 

सिद्ध जीव अलोक की सीमा पर जाकर रुकते है और लोक के 
अग्रभाग पर स्थिर होते है । वे यहाँ अर्थात्‌ मनुष्यलोक में शरीर 
त्याग करते हैं तथा लछोकाग्र पर पहुँच कर सिद्ध-गति प्राप्त करते है। 

विवेचन--ऊष्वे गति करनेबवाला जीव जहाँ तक धर्मास्तिकाय 
द्रव्य रहता है, वहाँ तक ही गति करता है। वहाँ से आगे गति कर 
नही सकता, क्योकि वहाँ गति करने के लिए सहायमूत धर्मास्तिकाय 
द्रव्य नही होता, फलतः वह अकोक की सीमा पर जा रुकता है। 
जीव यदि धर्मास्तिकाय द्रव्य की सहायता के बिना भी गति करने 
मे समर्थ हो, तो उसकी यह ऊषध्बे गति निरतर चाल ही रहेगी और 
कभी किसी काल मे उसका अन्त नहीं आयेगा क्योकि आकाह 
का अन्त पही है । 

ऊध्व॑ गति करता हुआ जीव जिस स्थान पर रुकता है, वह लोक 
का अग्रभाग है। वहाँ पहुँचने के पश्चात्‌ वह किसी प्रकार की गति 
नही करता, अर्थात्‌ वही पर स्थिर हो जाता है और अनन्त काल तक 
इसी अवस्था मे रहता है । 

सिद्ध बनने वाला जीव सामास्यतः मनुष्यलोक की मर्यादा मे ही 
अपना शरीर छोड़ता है और वह जब लोकाग्र पर पहुचता है तभी 
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सिद्ध वन गया माना जाता है। अतः सिद्ध शब्द का अर्थ 'सिद्धिस्थान 
प्राप्त ऐसा समझना चाहिये । 
सिद्ध बने हुए जीव परमात्मदद्ा को प्राप्त हो जाते है, अर्थात्‌ 
उनकी गणना परमात्मा के रूप मे होती है और इसीलिये उन्हें 
अरिहन्त भगवन्त के समान वन्दनीय तथा पूजनीय माना जाता है। 
वारसहि. जोयणेहिं, सब्बड्टस्सुवरिं भवे। 
ईसीपव्भारनामा उ, पुठवी छत्तसंठिया ॥५॥ 
पणयारुसयसहस्सा, जोयणाणं तु आयया | 
ताबइयं चेव वित्यिन्ना, तिगुणो साहिय परिरओ ॥६॥ 
अइजोयणवाहबल्ला, सा मज्ञंमि वियाहिया। 
परिहायंती चरिमन्ते, मच्छियपत्ताउ तणुयरी ॥७॥ 
अज्जुणसुबन्नगमई, सा पुट्वी निम्मला सहावेण | 
उत्ताणयछत्तयसंठिया ये भणिया जिषबरेहिं ॥4॥ 
संखंककुंदसंकासा, पंडरा निम्मला सुभा। 
सीयाए जोयणे तत्तो, लोगंतों उ वियाहिओ ॥६॥ 
[ उत्त० अ० रेई, या० ५४७ से 5१ ] 
सर्वार्थसिद्ध विमान से वारह योजन ऊपर छत्न के आकारवाली 
ईपत्प्राग्मार नामक पृथ्वी है। वह पेत्तालीस लाख योजन लम्बी और 
इतनी ही चौडी तथा इसके तिगुनेपन से अधिक परिधिवाली है। 
तात्पर्य यह है कि वह वरतु लाकार है। वह पृथ्वी मध्य भाग से आठ 
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योजन मोटी है, वहाँ से कम होते-होते अन्तिम सिरे पर मक्‍्खी के 
पंख से सी अधिक पतली बनी हुई है। वह ईपत्आागभार पृथ्वी 
स्वभाव से ही निर्मल और अजुन नामक इवेत सुवर्ण के समान है । 
श्री जिनेश्वर भगवन्तो का कथन है कि उसका आकार उलटे किये 
हुए छत्र के समान है। यह पृथ्वी शख, अक रत्न तथा दुन्द पुष्प के 
समान रवेत, निर्मेछ और सुहावनी है । उसी पर लोक का अन्त साग 
माना गया है। 

विवेचन- हम मनुष्यलोक मे निवास करते है। यहाँ से जब 
अधिकाधिक ऊपर जाते है तो सर्व प्रथम ज्योतिषचक्र अर्थात्‌ सूर्य, 
चन्द्र, ग्रह, नक्षत्र, तारे आदि के दर्शन होते है , उसके ऊपर बारह 
देवलोक है और उसके ऊपर नवग्रवेयक नामक विमान । उक्त 
नवग्रैवेयक विमान के ऊपर पाँच अनुत्तर विमान स्थित है , उन्ही 
मे से एक विमान सर्वार्थसिद्ध है। मनुष्यलोक से उसकी ऊँचाई 
करोडो मील दूर है; जबकि उससे भी बारह योजन ऊपर ईषतु- 
प्राग्मभार नामक पृथ्वी है। इसका परिमाण उतना ही है, जित्तना कि 
मनुष्यलोक का है | अन्य वर्णन स्पष्ट है । 

जोयणस्स उ जो तत्थ, कोसो उबरिमी भवे। 
तस्स कोसस्स छब्भाए, सिद्धाणोगाहणा भवे ॥१०॥ 
[ उत्त० अ० २६, गा? ६२ ] 

वहाँ एक योजन मे ऊपर के एक कोस के छठे भाग मे सिद्धो की 
अवगाहना है, अर्थात्‌ सिद्धों के जीव वहाँ स्थित है । 

विवेचन--इस स्थान को सिद्धशिला कहते हैं । 


२४] [ श्री महावीर-बचनाझूत 


अरूविणो जीवधणा, नाण-दंसण-सण्णिया | 
अउलें सुहं संपत्ता, उबमा जस्स नत्थिड ॥११॥ 
> [ उत्त० ज० ३४६, गा० ६5 ] 
सिद्धो के वे जीव--सिद्ध भगवन्त अरूपी है, घन हैं ( उनके 
जीव-प्रदेशो के बीच कोई खोखलापन नही है ), ज्ञान और दर्शन 
से युक्त हैं , तथा अपरिमित सुख-प्राप्त हे । उनको उपमा देने के लिए 
दूसरा कोई गब्द ही नही है। 
अत्यि एगं धुत ठाणं, छोगग्गंमि दुरारुह । 
जत्य नत्यि जरा मच्चू , वाहिणो वेयणा तहा ॥१श॥ 
[ उत्त० आ० २३, गा० ८१ | 
लोक के अग्नमाग पर एक निश्चल स्थान है, जहाँ जरा, मृत्यु, 
रोग और दुःख नही हे , परन्तु वहाँ पहुँचना अत्यन्त कठिन है। 
निव्वाणं ति अबाहं ति, सिद्धी छोगग्गमेव य। 
खेम॑ सिद्ध अपणाबाहं, ज॑ चरन्ति महेसिणों ॥१३॥ 
[ उत्त> झ० ३३, गा८ परे ] 
उस स्थान के निर्वाण, अवाब, सिद्धि, लोकाग्र, क्षेम, शिव और 
अनावाधादि अनेक नाम प्रचलित हे। उसे महपिंगण ही प्राप्त 
करते हैं । 
विवेचल--अवाब अर्वात्‌ पीडा-रहित । अनावाघ अर्वात उसके 
स्वामाविक घुस में अन्तराय-रहित । 
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त॑ ठाणं सासय॑ वास, लोग्गंमि दुरारुह । 
जे संपता न सोयंति, सवोहन्तकरा झुणी ॥ १४ ।! 


[ उत्त० अ० ररे, गा? प्छे | 

है, लोक के अंग्रभाग प्र 
है । जिल्होने उस स्थान 
है और उन्हें 


शाध्वत निवासरूप 
अत्यन्त कठिन 
अन्त आ जाता 


हे मुते | वह स्थान 
स्थित है, किन्तु वहाँ पहुँचना 
को प्राप्त किया है, उनके ससार का 
किसी प्रकार का शोक नही होता । 


धारा * 9 $ 
संसारी जीवों का स्वरूप 
संसारत्था उ जे जीवा, दुविहा ते वियाहिया । 


तसा य थावरा चेव, थावरा तिविहा तहिं॥१॥ 
[ उत्त० अ० ३६, गा० ६८] 
ससारी जीव दो प्रकार के होते है +--त्रस और स्थावर । उनमे 
से स्थावर के तीन प्रकार हैं । 
विवेचन--सिद्ध के जीवों का वर्णन पूरा हुआ । अब ससारी जीवों 
का वर्णन आरम्भ होता है। ससारी जीव दो प्रकार के होते है :-- 
(१) तरस अर्थात्‌ चर--हिलने-डुलनेवाले गतिशील और (२) स्थावर 
अर्थात्‌ अचर--स्थिर । 
पुढ्थी आउजीवा य, वहेव य वणस्सई | 
इच्चेते थावरा तिबिहा, तेसि भेण सुणेह मे ॥२॥ 
[ उत्त० अ० ३२६, गा? ६६ ] 
स्थावर जीव प्रथ्वीकायिक, अपूकायिक और वनस्पतिकायिक 
ऐसे तीन प्रकार के हैँ, जिनके भेद मेरे द्वारा सुनो । 
'विवेचन- पृथ्वी--मिट्टी ही जिसकी काया है वह पृथ्वीकायिक 
जीव, अपू--पानी ही जिसकी काया हैं वह अप्कायिक जीव; और 
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वनस्पति ही जिसकी कया वह है बन्तस्पतिकाधिक जीव कहलाता 

है | इन तीनों प्रकार के जीवों का समावेश स्थावर में होता है। 
दुविहा पुदवीजीबा उ सहमा बायरा तहां । 
पजजत्तमपज्जत्ता, एबमेए. दुँहा पुणो ॥३॥ 


[ उत्त० जे? ३६, गा० ७० है 


पृथ्वीकायिक जीव के दो प्रकार है 7 और बादर ६ ठीके 
वैसे ही इनमे से प्रत्येक के पर्याहत और अर ऐसे दो और प्रकार 


होते है । 

विवेचन- यही सर से ऐसे सम जीवों का निर्देश 
किया है जो किन्‍्हीं प्मी उयोगो में दर्थिगोंचर नहीं होते, इतनी 
नही बल्कि उस पर शस्त्रा किसी के प्रयोग का 


जीव गति हारा न जन्मस्थाव पहुँचने पर जीवन 
बारण करने के पलगे आवश्यर्क पुदूगल एक करने लगता हैः 
पजते आहार की. किया कहते उसी आहार में से रह छ्रीर, 
इस्द्रिय, शसोज्अेवार्स , भाषा और मरे स्वना करता है! 
शस्त्रीय परिोणी में इन छह बस्तुओ को पर्याप्ति कहा जाती है 


ज्ष [ क्री महादीर-दचनारृद 


परन्तु सभी जीव छहों पर्याप्ियों के अधिक्रारी नही हैं। एकेन्द्रिव 
जीव आहार, गरीर, इन्द्रिव, ओर श्वासोच्छ्वास--इन चार पर्वाहियों 
के अधिकारी हैं। दो इन्द्रियवालों से लेकर असनी पंचेन्द्रिय ठक्त के 
सभी जीव पांचवी भापापर्याप्ति के भी अधिकारी हैं और सज्ञी पचे- 
नन्द्रिव जीव छठों पर्याप्ति के बविकारी हैं । 
इतनी स्पष्टना करना आवश्यक है कि यदि हम इन्द्रिय के 
आधार पर संसारी जीवों को विभाजित करे तो पांच विभाग होते 
हैं :--(१) एकेन्द्रिय, (२) वेइन्द्रिय, (३) तेइन्द्रिय, (४) चतुरिन्द्रिय 
और (५) पच्चेन्रिय। इनमे से एकेन्द्रिय जीव को एक स्पर्णनेन्द्रिय 
होती है। स्पर्बनेन्द्रिय अर्थत्‌ स्पर्ण पहचाननेवाली इन्द्रिय; 
उसका मुख्य साधन चमड़ी है। वेइन्द्रिय जीव को स्पर्नेन्द्रिय 
के अतिरिक्त रसनेन्द्रिय भी हाता ह। रसनेन्द्रिय अर्वात्‌ रस-स्वाद 
का परीक्षण करनेवाली इन्द्रिय। इसका मुख्य साधन जिद्दा है| 
तेइन्द्रिय जीव को इन दो इन्द्रियों के बतिरिक्त तीसरी चागेन्द्रिय 
मी होती है। प्राणेन्द्रिय अर्वात्‌ गनन्‍्च प्रखनेवाली इन्द्रिय । 
इसका सुख्य सावचन नासिका है। चनुरिन्द्रव जीव को इन तांच 
इन्द्रियों के अतिरिक्त चौथी च्लुरिन्द्रिय मी होती है चक्ु- 
रिन्द्रिय अर्थात्‌ वस्तुओं को देखनेवाल्ती इन्द्रिय। इसका मुल्य 
साधन चक्ष-आँख हैं। बौर पंचेन्द्रिय जोव को इन चार के 
उपरान्त पाँचवी श्रोजेन्द्रिय भो होती है; श्रोजेन्द्रिय अर्थात सुनने- 
वाली इन्द्रिय । ब्सका मुख्य सावन कान है। 
इनमे से एकेन्द्रिय के जीव चार पर्याप्ति के अधिकारी हैं। अतः 
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जब वे पहली चार पर्याध्तियाँ पूर्ण करे तब पर्याध् कहलाते है और 
यदि उन जीवो ने ये पर्याप्तियाँ पूर्ण न की हो अथवा पूर्ण किये बिना 
ही मृत्यु प्राप्त हो जाय॑ तो अपर्याप्त कहलाते है। पृथ्वीकायिकर जीव 
एकेन्द्रिय है, अतः उन्हें चार पर्याप्तियाँ पूर्ण करनी पडती है । 

यहाँ इतना स्मरण रखना आवश्यक है कि कोई भी जीव आहार, 
शरीर और इन्द्रियादि तीन पर्याप्तियों को पूर्ण किये बिना मृत्यु नही 
. पाता। 

इस वर्गीकरण के अनुसार प्रथ्वीकायिक जीव के मुख्य चार 
भेद होते है :-- 

१५ सूक्ष्म पर्याप्त पृथ्वीकायिक जीव । 

२ ; सूक्ष्म अपर्याप्त पृथ्वीकायिक जीव । 

३ : बादर पर्याप्त पृथ्वीकायिक जीव । 

४ ; बादर अपर्याप्त पृथ्वीकायिक जीव । 

बायरा जे उ पज्जत्ता, द्विहा ते वियाहिया | 


सण्हा खरा य वोधब्वा, सण्हा सत्तविह्ा तहि॥४॥ 
[ उत्त० अ० रे६, गा० ४७१ 
पर्याप्त बादर पृथ्वीकायिक जीव के दो भेद कहे गये 
है ---श्लक्ष्ण अर्थात्‌ कोमल और खर अर्थात्‌ कठोर । इनमे से ग्लक्ष्ण 
पृथ्वी सात प्रकार की है । 
किण्हा नीला य रुहिरा य, हलिद्या सुक्कितका तहा। 


पंडुपणगमट्टिया, खरा छत्तीसईविहा ॥ ४ ॥ 
[ उत्त- अ० ३६, गा० ७२ ] 


० ] [ ज्ञी महावीर-दचनाम्ुत 


काली, नीली, ( स्लेटिया जबवा हरी ), छाल, पीली, ब्वेत, 
पाण्डु ( कुछ हल्की पीछी कलाई वाछो ) और पनक ( अत्यन्त सूक्ष्म 


७ 


इजोरूप )। जबकि खर पृथ्वी छत्तीस प्रकार की है । 


पुठवी य सकरा वालया य उचले सिला य छोपूसे | 
अय-तउय-तंब-सीसग-रुप्प-सुबन्ने य चयरे य ॥ ६ ॥ 
हरियाले हिगुछएः मणोसिला सासगंजण-पवाले | 
अव्भपडलब्मवाल्य. बायरकावे मणिविहाणे ॥७॥ 
गोमरेज़ए य रुबगे अंके फलिहे य लोहियक्खे य। 
सरगय-मसारगल्ले भूयमोयग-इंदनीले य ॥८॥ 
चंदण-गेरुय-हंसगब्भेपुलए सोगंधिण ये बोघसे। 
चंदप्पहइ-वेरुलिणए जलकते उरकंते ये शाह 
[ उत्त- ज० ३5, गा० ७३ से 5६ | 
१९ बुद्ध पृथ्वी । 
२३४ कंकड़ । 
 बालुका--रेती । 
$ उपल---छोटे पत्वर । 
+ शिला--पत्वर की बड़ी चट्टान । 
ल्वगण--पमुद्र के जल से तँवार होने वाल्य नमक | 


ी ल्‍#4द €& था 


७ ३ खारी मिट्टी--क्षार । 


+ ४ छोहा--खदान मे होता है तव। वाद मे रासावनिक 
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प्रक्रिया से वह टुकड़े अथवा प्रतरो का रूप घारण 
करता है, उस स्थिति मे वह अजीव बनता है। 


&€ ; सीसा ग 

१० $ ताँवा का 

११४ जस्ता 3 

१२ ; चाँदी ३ 

१३ ; सोना 

१४४ वज्भ -हीरा । खदान मे होता है तब । 

१५४ हरताल--. ,, ० 

१६ ; हिंगलू-- | 

१७ ; मेनसिल -- हे 

१८ ४ सासक -एक प्रकार की घातु । 

१६ ; अजन--सुरमा । 

२० 5 प्रवाल--मृगा । 

२१ : अश्रक--खान से निकलता है। 

२२ : अश्नवालुका-अश्नक्त के मिश्रण वाली रेती । 

इन बाईस प्रकार मे चौदह रल्लो को मिला देने से कुल छत्तीस 
प्रकार हो जाते हैं। चौदह रज्नो के नाम इस प्रकार सममने 
चाहिए $-- 

२३ : गोमेदक । 

२४ + रुचक | 

२५ $ अकरल 


है२ ] [ श्री सहावीर-धचनामृत 


२६ ४ स्फटिक और लोहिताक्ष । 

२७ ६; मरकत और मसारगल्ल । 

२८ $ भुजमोचक । 

२६ : इन्द्रनील | 

३० . चन्दन--गरिक और हसगर्भ। 

३१ ३ पुलक | 

३२ $ सौगन्विक । 

३३ ४ चन्द्रप्रभ । 

३४ $ बेडूये । 

३५ ४ जलकान्त । 

३६ $ सुर्यकान्त | 

रलपरीक्षा आदि ग्रन्थों मे इन रलों का विशेष वर्णन दिया 
हुआ है। ये सभी रत्न पृथ्वी मे होते हैं तव जीवन-शक्ति से युक्त 
होने के कारण इनकी गणना पृथ्वीकायिक जीवों मे की जाती है । 


वाहर निकलने के पश्चात्‌ इनमे जीवन-शक्ति नहीं रहता। अतः 
ये अजीव माने जाते हैं । 


एएसि वण्णमो चर, गंधओं रसफासओ | 
संठाणदेसओं बाबि, विहाणाई सहस्ससों ॥१०॥ 
[ उत्त० ्ञ० २६, गा० ८३) 


इन जीवों के वर्ण, गन्य, रस, स्पर्ण और संत्यान द्वारा हजारों 
मेंद होते हैं। 


पुर 


ससारी जीवों का स्वरूप ] [३३ 


दुविहा आऊजीवा उ, सुहुमा बायरा तहा। 
पज्जत्तमपज्जत्ता, एबमेए दुह्या पुणों ॥११॥ 
बायरा जे उ पज्जत्ता, पंचहा ते पकित्तिया। 
सुद्गोदुए य उससे, हरतण्‌ महिया हिमे ॥१२॥ 


[ उत्त० अ० ३६, गा० ८४-८४ ] 
अपकायिक जीव के दो प्रकार है ;--सूक्ष्म और बादर। ठीक 
वैसे ही इनके पुनः पर्याप्त और अपर्याप्त--ऐसे दो भेद होते है । 
जो बादर पर्याप्त अपकाय जीव है, वे पाँच प्रकार के कहे 
गये है :--(१) शुद्धोादक--मेघ का जल, (२) ओस, (३) तृण 
के ऊपर के जलबिन्दु, (४) कुहासा और (५) बफ । 
विवेचल--अप्‌कायिक सूक्ष्म जीव पृथ्वीकायिक सूक्ष्म जीवो के 
समान ही सूक्ष्म हैं और वे सब लोक मे व्याप्त है । 
दुविहा वणस्सईजीवा, सुहुमा वायरा तहा । 
पज्जत्तमपज्जत्ा, एबयमेए दुह्म प्रणों ॥१३॥ 
बायरा जे उ पज्जत्ता, दुषिहा ते वियाहिया | 
साहारणसरीरा य, पत्तेगा य तहेव य ॥१४॥ 
पत्तेअसरीराओ, उशेगहा ते पकित्तिया | 
रुकखा युच्छा य गुम्मा य, लया वल्ली तणा तहा॥१५॥ 
बलया पव्चया कुहणा, जलरुह्या ओसही तहा । 
हरियकाया य बोधव्या, पत्तेया इति आहिया ॥१६॥ 


३४] [ श्री सहावीर-वच्चनास्ृत 


साहारणसरीराओ, उशेगहा ते पकित्तिया | 
आलूए मूलए चेव, सिगवेरे तहेव य॥१ण॥। 


[ उत्त० अ० ३६, गा० ६२ से ६६ ] 

वनस्पतिकायिक जीव सृक्ष्म और बादर --इस तरह दो प्रकार 
के हैं और उनके प्रत्येक के पुनः पर्याप्त और अपर्याप्त--ऐसे दो 
प्रकार होते हैं । 

जो वादर पर्याप्त हैं, वे दो प्रकार के कहे गये हैं :--साघारण- 
शरीरी तथा प्रत्येक-शरीरी । 

प्रत्येक-शरीरी के अनेक भेद कहे गये हैं। जैसे क्रि--दृत्ष, 
गुच्छ, गुल्म, लता, वल्ली, तृण, वल्य, पर्वेज, कृहण, जलरुह, औषधि, 
हरितकाय आदि | 

सावारण-बरीरी भी अनेकविध कहे गये हे। जैसे कि--आहु, 
मूली, प्उगवेर आदि । 

विवेचन--वनस्पतिकायिक सुक्ष्म जीव भी प्रथ्वीकायिक सुक्ष्म- 
जीवों के समान ही सूक्ष्म हैं और वे समस्त लोक मे व्याप्त हैं । 

अनेक जीवों का एक समान चघरीर हो, वह सावारण ( समान ) 
शरीरी कहलाता है और एक जीव के एक ही शरीर हो, वह प्रत्वेक- 
शुरीरी कहलाता हैं। यहाँ इतना स्मरण रखना चाहिये क्रि-- 
फल, पुष्प, छाल, लकडी, मूल, पत्ते और बीज--इन प्रत््येक् का 
स्वतन्त्र च्रीर माना गया है। 

साधारण-शरीरी को सावारण वनस्पति ओर प्रत्वेफ-घरीरी 
को प्रत्येक वनस्पति कहा जाता हैं। इन दोनों बनस्पतियों को 


ससारी जीवों का स्वरूप | [१४५ 


किस प्रकार पहचाना जाय, इसका समुचित उत्तर जीवविचार-प्रकरण 
की निम्न गाथा में दिया गया है $-- 
गूढसिरसधिपव्वं, समभग महीरुगं च छित्नरुह । 
साहारणं सरीर, तवब्विवरिश च पत्तेय॥ १२॥ 


जिसके भुट्टा, शिराएं और प्रन्थियाँ आदि गुप्त हो, जिसके 
टूटने से समान भाग हो तथा तन्तु आदि न निकले, साथ ही जिसे 
काट कर पुनः उगाया जाय तो उग जाय, उसे साधारण वनस्पति 
जानना; तथा इससे विपरीत लक्षणवाली हो उसे प्रत्येक वनस्पति 
समझना । 


प्रत्येक-वनस्पति के अनेक प्रकार हैं। जैसे कि $-- 
१ वृक्ष--आम, नीम आदि । 
२: गुच्छ--बैगन ( वेताकडी ) आदि । 
३ ; गुल्म--नवमलिका आदि। 
४ ४ लता--चम्पकलता आदि। 
५ + वल्ली--क्रुष्माण्ड, तुरई आदि । 
६ ४ तृण--घास । 
७ ; बलय--वलयाकृतिवाली विशिष्ट वनस्पति। 
८३४ प्वेज--गल्ना आदि पर्व (गाँठ) वाली वनस्पति । 
& ; कृहण--भूमि को फोड़कर निकलनेवाली वनस्पति । 
१० $ जलरुह--जल में उगनेवाले--कमल आदि । 
११ ; औषधि--घात्यवर्ग, गेहूँ आदि । 
१२ ; हरित--भाजी, पत्तियाँ । 


३६ | [ श्री सहावीर-वचनारूठ 


साधारण वनस्पति के भी अनेक प्रकार होते हैं। यहाँ आल, 
मूली, शव गवेर आदि के ही नाम दिये गये है, ये सव कन्द हैं। आलू 
अर्थात्‌ आलु-कन्द। मूली प्रसिद्ध हैं। गवेर अर्थात्‌ अद्रक। 
तात्परयय यह है कि सभी प्रकार के कन्दों की गणना साधारण वनस्पति 
मे करनी चाहिये। इसके अतिरिक्त समस्त वनस्पतियो के अकुर, 
कोंपछे, कोमल फल तथा जिसके दाने और शिराएँ गुप्त हो, उसकी 
गणना भी साधारण वनस्पति मे करनी चाहिये । साधारण वनस्पति 
को अनन्तकाय भी कहते हैं क्योंकि उसके एक सूक्ष्म घरीर में 
अनन्त जीव होते है । 
तेड वाऊ अ बोधच्वा, उराला य तसा तहा | 
इच्चेए तसा तिविहा, तेसिं भेए सुणह में ॥१८॥ 
[ उत्त० अ० ३२६, गा० १०७ ] 
त्रस जीव तीन प्रकार के हैं :- तेजसकायिक, वायुकायिक और 
प्रधान त्सकाय। इनके भेद मुझ से सुनो । 
विवेचन--तेजसकायिक और वाबुकायिक जीव एकेन्द्रिय हैं, 
किन्तु वे हिलने-डुलनेवाले होने के कारण उनकी गणना ऋस में की 
गई है। 
जो जीव भयग्रस्त होकर हिलने-डुलने लगते हैं, वे प्रधान-त्रस 
कहलाते हैं। इन तीनों के भेद वाद मे कहे जायेंगे । 
दुबिहा तेऊजीवा उ, सुहुमा वायरा तहा । 


पञ़्तमपज्जत्ा, एबमए दृह्य प्रुणी ॥१8॥ 


संसारी जीवों का स्वरूप ] [ २७ 


वायरा जे उ पज्जत्ता, उणेगहा ते वियाहिया । 
इ गारे मुम्मुरे अगणी, अश्विजाला तदेब य ॥र्णा 
[ उत्त० झ० रेई, गा० १०८-६ ] 
तेजस्कायिक जीव दो प्रकार के है :--सृक्ष्म और बादर, तथा 
उनके सी पर्याप्त और अपर्याप्त-ऐसे दो भेद होते है । 
जो बादर पर्याप्त तेजस्कायिक जीव है, वे अनेक प्रकार के कहे 
गये हैं, जैसे कि :--अगारे, चिवगारी, अप्लनि, शिखा-(लौ), ज्वाला 


बादि। 
विवेचन--यहां आदि पद से उल्का, विद्युत्‌ तथा अप्निमय ऐसे 


अन्य पदार्थ सी समझते चाहिये। सृक्ष्म तेजस्कायिक जीव पृथ्वी- 
कायिक सृक्ष्म जैसे ही सृक्ष्म है और वे सकल लोक में व्याप्त है । 
दुविहा बाउजीवा उ, सुहुमा वायरा तहां। 
पज्जत्तमपज्जता, एचसेए दुह्या पुणों ॥२१॥ 
बायरा जे उ पज्जत्ता, पंचहा ते पकित्तिया | 
उकलिया मंडलिया, घण-गुंजा-सुद्धबाया य ॥२२॥ 
[ उत्त>० अआ० रे६, गा? ११७-८ ] 
वायुक्ायिक जीव दो प्रकार के है; सूक्ष्म और बादर तथा इनके 
भी पर्याप्त और अपर्याप्त--ऐसे दो भेद है । 
जो बादर पर्याप्त वायुकायिक जीव है, वे पाँच प्रकार के कहे 
गये हैं। जँसे कि :---(१) उत्कलिक वायु, (२) मण्डलिक वायु, ( ३ ) 
घन वायु, (४ ) गजन वायु और (५ ) शुद्ध वायु ९ 


डे८ ] [ ज्ली महावीर-वचनामृत 
ववेचन--सृक्ष्म-वाबुकायिक जीव पृथ्वीकायिक सृक्ष्म जीव के 
समान ही सूक्ष्म हैँ और वे समस्त लोक में व्याप्त हैं। 
जो रुक-रक्त कर फिर से वहने लगे, वह उत्कलिक वायु । जो 
चक्राकार घूमता आये अर्थात्‌ कम्मवात जैसा हो, वह मण्डलिकि 
वायु । जो वायु गाढइ--घना हो, वह घन वायु । यह वायु ससार को 
स्थिर रखनेवाली घनोदधि का आवाररूप होता है । जो वायु गूंजता 
हुआ वहे, वह गूंजन वायु और जिस वायु की मन्द-मन्द लहरियाँ वहती 
हैं, वह शुद्ध वायु । 
ओराला तसा जे उ, चउहा ते पकित्तिया | 
बेइंदिया तेइंदिया, चउरो पंचिदिया चेव ॥२३१॥ 
[ उत्त० अ० ३६, गा? १२६ ] 
प्रधान तरस जीव चार प्रकार के कहे गये हैं :--( १) दो इच्द्रिय- 
वाले, (२) तीन इन्द्रिववाले, (३) चार इन्द्रियवाले और 
(४) पाँच इन्द्रियवाले । 
वेइंदिया उ जे जीवा, दुविह्य ते पक्ित्तिया | 
पज्जत्मपज्जत्ता, तेसि भेए सुणह में ॥२४॥ 
किमिणो सोसंगलछा चेच, अलसा माइचाहया | 
वासीमुहा य सिप्पीया, संखा संखणगा तहा ॥२४॥ 
पल्लोयाणछया चेव, तहेव च वराडगा । 
जडूगा जालगा चंच, चंदणा य तहेव य॒ ॥२६॥ 


। 


संसारी जीवों का स्वरूप ] [ ३६ 


इइ वेइंदिया एए, उणेगहा णए्वमायओ।। 
लोगेगदेसे ते सब्बे, न सच्बत्थ वियाहिया ॥२७॥ 
[ उत्त० अ० ३६, गा० १२७ से १३० ] 
दो इन्द्रियोवाले जीव दो प्रकार के होते है :--पर्याप्त और 
अपर्याप्त । इनके दो भेद मेरे द्वारा सुनो-- 
कृमि ( अशुचिमय पदार्थों में उत्पन्न होनेवाले ), सुमज्भल, 
अलूसिया, मातृवाहक ( कनखजूरा ), वासीमुख, छिपकली, शंख, 
घोषा, पहुक, अनुपल्लक, कोडी, जलौका, जालक, चदनक ( स्थाप- 
नाचार्य मे रखा जाता है ) आदि। 
ये दो इन्द्रियवाले जीव अनेक प्रकार के है। ये सब लोक के 
एक भाग में स्थित कहे गये हैँ, न कि सर्वत्र । 
विवेचन--जिन्हे सामान्यतया जच्तु अथवा कीड़े ( शै/०/्रा5 
27 ३78९0 ) कहते है, उनका समावेश, दो इन्द्रियवाले, तीच 
इन्द्रियवाले और चतुरिन्द्रियवाले जीवो में होता है। 
तेइंदिया उ जे जीवा, दुषिहा ते पकित्तिया। 
पज््तमपज्जता, तेसि. भेए सुणेह में ।श८। 
कुंथु-पिचीलिया दंसा, उक्ललुद्देहिया तहा।॥ 
तणहारकइहारा थ, मालूगा पत्तहारका ॥र६। 
कपासट्विमिजा य, तिदुगा तठस मिजगा ॥ 
सदावरी य गुम्मी य, बोधला इंदगाइया ॥३ ना 


४० | [ श्री महावीर-वचनारृत 


इंदगोवमाइया, उशेगहा एचसायओ॥ 
लोगेगदेसे ते सब्बे, न सब्वत्थ वियाहिया ॥३१॥ 
[ उत्त० अ० ३६, गा० १३२६ से १३६ ] 
तीन इन्द्रियवाले जीव दो प्रकार के कहें गये हैं :--पर्याप्त 
और अपर्याप्त । इनके भेद मेरे द्वारा सुनो । 
कुंथु, चीटी, डास, उत्कल, उदई, तृणाहारक (घास मे होनेवाले) 
काष्ठाहारक ( लकड़ी मे होनेवाली, घुन ), मालुका, पत्राहारक 
( पत्तों मे-होनेवाले ), कार्पासिक ( कपास आदि मे होनेवाले ), 
अस्थिजात (गुट्ली-गुटले आदि में होनेवाले ), तिन्दुक, त्रपुप. मिजग, 
शतावरी गुल्मी, इन्द्रकायिक आदि । 
इन्द्रगोप ( गोकुलगाय ) आदि तीन इन्द्रियवाले जीव अनेक 
प्रकार के हैं, वे लोक के एक भाग मे कहे गये हैं, न कि सर्वत्र । 
चउरिंदिया उ जे जीवा, दुविहा ते पकित्तिया | 
पञत्तमपञत्ता, तेसि भेण सुणह मे॥शरश्श। 
अंधिया पुत्तिया चेव, मच्छिया मसगा तहा। 
भमरे कीड-पयंगे य, ढिंकुण कुंकणष तहा ॥रेशे॥ 
कुकुडे सिगिरीडी य, नंदावत्त य चिंछिये | 
डोले य भिंगिरीडी य, विरिली अच्छिवेहए ॥३४॥ 
अच्छिले माहए अच्छिरोडए. विचित्तचित्तए | 
उहिंजलिया जलकारी य, तंनिया तंबंगाइया ॥३५॥ 


संसारी जीवों का स्वरूप ] [४१ 


” हह चउठरिंदिया एए, उशेगहा एवमायओ। 
लोगस्स एगदेसंमि, ते सब्बे परिक्तित्तिया ॥३६॥ 
[ उत्त० अ० ३६, गा० १४४५ से १४६ ] 
चतुरिन्द्रिय जीव दो प्रकार के कहे गये है :--पर्याप्त और अपर्यातत। 
इत्तके भेद मुझसे सुनो । 
अन्धक, पौतिक, मक्षिका, मशक, अमर, कीट, पतग, बगाई, और 
कुकण, ककृट, सिंगरीठी, नन्‍्द्यावर्त, बिच्छू , खड-मकडी, भृ गरीटक, 
अक्षिवेषक, अक्षिल, मागघ, अक्षिरोडक, विचिन, चित्रपत्रक, उपधि, 
जलका, जलकारी, तल्निक, ताम्रक आदि को चार इन्द्रियवाले जीव 
माना है। ये सब लोक के एक भाग मे स्थित है ( न कि सर्वत्र )। 
पंचिदिया उ जे जीवा, चडब्विहा ते वियाहिया। 
मेरइया तिरिक्खाय, सणुया देवा य आहिया ॥१७॥ 
[ उत्त० अ० २६, गा? १५४ ] 
जो जीव पचेरि्द्रिय है, वे चार प्रकार के कहे गये है +-- नारकीय, 
तियेंठ्च, मनुष्य और देव । 
नेरइया सत्तविहा, पुट्यीस सत्तस्ू भवे। 
रयणास--सकरासा, चालुयाभा य आहिया ॥रेट॥ 
पंकासा य धूमाभा, तमा तमतमा तहा। 


इइ नेरइया एए, सत्तहा परिकित्तिया ॥३१६९॥ 
[ उत्त० अ० रे६, गा० १५६-१४७ ॥ 


४२ |] [ श्री सहावीर-चचनामृठ 


नारकी-जीव सात प्रकार के हैं, क्योंकि नरक से सम्बद्ध 
पृथ्वियाँ सात प्रकार की हैं। वे इस प्रकार हैं :--(१) रल्षप्रभा, 
(२) शर्कराप्रभा, (३) बालुकाप्रभा, (४) पड्ू प्रभा, (५) घूमप्रभा, 
(६) तमप्रभा और (७) तमतमाप्रभा । 
विवेचन--पहली नरक की अपेक्षा दूसरी नरक में और 
दूसरी नरक की अपेक्षा तीसरी नरक मे इस प्रकार उत्तरोत्तर हर 
नरक मे अधिक अन्धकार होता है। जबकि सातवीं नरक तमतमा 
नाम की है, अतः वहाँ घोर अन्चकार होता है । 
पंचिदिय तिरिक्‍्खा उ, दुविहा ते वियाहिया। 
संमुच्छिम--तिरिक्खा उ, गब्भवकंतिया तहा ॥४०॥ 
[ उत्त० अ० रेह, गा० १७० ] 
पचेन्द्रिय तियंच जीव दो प्रकार के कहे गये हैं :--संमूच्छिम 
और गर्भेत्पन्न-गर्भज । 
विवेचन--समूच्छिम जीव मनःपर्याप्ति के अभाव मे मूढदशा 
मे रहते है। वे कुछ पदार्थों मे उत्पत्न होते हैं जबकि गर्भोत्पन्त गर्भ 
से उत्पन्न होते हैं। 
दुविहा वि ते भवे तिविहा, जलयरा थरूयरा तहा। 
नहयरा य बोधच्चा, तेसि भेण सुणेह से ॥४१॥ 
[ उत्त० अ० ३६, गा० १७१ | 
इन दोनो प्रकार के तियंच जीवों के तीन मेद हैं :--(१) जल- 
चर, (२) स्थलचर और (३) नमचर अर्थात्‌ खेचर। इनके भेद मेरे 
द्वारा सुनो । 


संसारी जीवों का स्वरूप ) [ ४३ 


मच्छा य कच्छमा य, गाहा यमंगरा वहा । 
सुंसमारा य बोधच्वा, पंचहा जलराहिया ॥४२॥ 


[ उत्त० स० ३६, गा? (७३ न 
जलूचर जीव पाँच प्रकार के कहे गये हैं ::१) भरत (मछ- 
(लिपों को जाति), (२) कच्छाप (कछुए की जाति), (३) प्राह (घड़ि- 
यालरू की जाति), (४) मगर और, (५) संसुमार (ह्वैल आदि की जाति) ! 
चऊप्पया य परिसप्पा, ढुविंहा थलूयरा भवे । 
चउप्पया चउब्विहा, ते भे कित्तयओ सुण ॥४३॥ 
[ उत्त० आ० ३६, गा० ९७६ ) 
स्थलरूचर जीव दो प्रकार के है :--चंतुष्पद और परिसर्प । इनमे 
चतुष्पद चार प्रकार के है। इनके भेद मेरे द्वारा सुनो । 
एगखुरा इुखुरा चेव, गंडीपय संणप्यया | 
हयमाई गोणमाई, गयमाई सीहमाइणोी ॥४श 
[ उत्त० आ? ३६, गा[० ९८० है 
(१) एक खुखालें--अि आदि। (२)दो खुखालें--गाय आदि। 
(३) गण्डीपद-हाथी आदि और (४) सनखपद--सिंह आदि । 
सुओरगपरिसष्पा ये, प्रिसप्पा दुविहा भवे। 
गोहाई. अहिमाई, इकका इणेगविहा भवें ॥४श। 
[ उत्त० अ० रेक गा? श्८्र ) 
प्रिसर्प दो प्रकार के होते है +:(*१) भुजपरिसर्प- गोह- 
गि्रिगीट आदि। और (२) उरूपरिसर्प--सर्प, अजगर आदि ४ 
थे प्रत्येक भी अनेक भरकार के होते है | 


४४ |] - [ श्री महावीर-वचनामसृत 


चम्मे उ लोमपक्खी य, तइया समुग्गपक्खिया | 
विययपक्खी य बोघत्वा, पक्खिणो य चउचिहा ॥४६॥ 
[ छत्त० अ० 354, गा० एप्स | 
खेचर अर्थात्‌ पक्षी चार प्रकार के होते हैं :--(१) चर्मपक्षी-- 
ज्मडे की पंखवाले, चमंगादर आदि ॥ (२) रोमपक्षी--रोमवाली पंख- 
वाले, ग़जहस आदि। (३) समुद्गपक्षी--आवेप्ठित पंखवाले और 
(४) विततपक्षी--जिनके पल्ल सदा खुले रहते हैं | ये दोनो मानुपोत्तर 
'पर्वेत से वाहर होते है ! 
मणुया दुविहभेया उ, ते से कित्तयओ झुण | 


संगुच्छिमा य. सणुया, गव्मव्कंत्िया तहां ॥४७णा। 
[ उत्त० ज० ३६, गा० १६४ ] 


मनुष्य के दो भेद है, वे मेरे द्वारा सुनो :--सम्मूछिम और गर्भो- 


स्पत्न ! 
विवेचल--मनण्य के देश, रंग और जाति के अनसार भेद्द होते हैं 


देवा चउचिहा वृत्ता, ते में कित्तयओं झुण। 
भोमिज्ज--वाणमंतर--जोइस-वेमा णिया तहा ॥४४4॥ 


[ ठच० अर< ३६, गा: २०४ ) 
देव चार प्रकार के कहे गये हैं। उनके भेद मेरे द्वारा छुनों। 
६१) मुवनपति, (२) वाणव्यतर, (३) ज्योतिप और (४) वंमानिक्र । 
दसहा उ भवणवासी, अट्डहा वणचारिणों । 
पंचविह्या जोइसिया, दुविहा वेमाणिया वहां ॥४६॥ 


[ उत्तर क्ष० २६, गा? २०४ ) 


संसारी जीवोँ का स्वरूप ] [४४५ 


भवनवासी के दस प्रकार है, वाणव्यन्तर अर्थात्‌ वनचारी देवो 
के आठ प्रकार है, ज्योतिषी देवो के पाँच प्रकार है और बैमानिक 
देवो के दो प्रकार । 
असुरा नाग-सुबण्णा, विज्जू अग्गी वियाहिया | 
दीवोदहि-दिसा-बाया, थणिया भवणवासिणों ॥५०॥ 
[ उत्त० अ० ३६, गा० २०६ ] 
भसवनपति के दस प्रकार इस तरह समभने चाहिये :--(१) असुर- 
कुमार, (२) नागकुमार, (३) सुवर्णकुमार, (४, विद्य तुकुमार, 
(५) अग्निकुमार, ६) द्वीपकुमार, (७) उदधिकुमार, (८) दिशाकुमार, 
(६) वायुकुमार और (१०) स्तनितकुमार । 
पिसाय-भूया जक्खा य, रक्खसा किनरा य किंपूरिसा | 
महोरगा य गंधव्वा, अट्डविहा वाणमंतरा ॥४१॥ 
[ उत्त० आ० २६, गा० २०७ ] 
वाणव्यतर देवो के आठ भेद इस प्रकार बताये गये है '--- 
(१) पिशाच, (२) भूत, (३) यक्ष, (४) राक्षस, (५) किल्नर, (६) किस्पुरुष,. 
(७) महोरग और (८) गत्घर्व। 
चंदा सरा य नक्खत्ता, गहा तारागणा तहा। 
दिसविचारिणो चेव, पंचहा जोइसालया ॥५शा, 
[ उत्त० आ० रेई, गा० २०६ ] 
ज्योतिषी देव पाँच प्रकार के है ;--(१) चन्द्र, (२) सूर्य, 
(३) नक्षत्र, (४) ग्रह और (५) तारा। ये सब मनुष्यलोक मे चर है 


४६ ] [ श्री सह्रावीर चचनासत 


अर्थात्‌ गतिमान्‌ हैं और मनुष्यलोक के वाहर स्थिर है अर्थात्‌ गति नही 
करते । 


वेमाणिया उ जे देवा, दुविहा ते वियाहिया | 
कृप्पोषचगा ये वोधब्या, कप्पाईया तहेव य॥४१॥ 


[ उत्त० अ० ३६, गा० २०६ ] 
वेमानिक देव दो प्रकार के है +--(१) कल्पोत्पन्न और (२) 
कल्पातीत । 
कृप्पोवगा य वारसहा, सोहम्मीसाणगा तहां | 
सर्णकुमार-साहिंदा,  बंसलोगा ये रंतगा ॥५४॥ 
महासुका सहस्सारा, आणया पाणया तहा | 
आरणा अच्चुया चेव, इइ कप्पोचगा सुरा ॥५५॥ 
(त्त० अ० ३६, गा० २१०-११] 
कल्पोत्पत्न वैमानिक देव वारह प्रकार के हैं :--(१) सोधर्म 
(२) ईशान, (३) सनत्कुमार, (४) महेन्द्र, (५) ब्रह्म (६) लातक, 
(७) महाशुक्र, (८५) सहत्नार, (६) आनत, (१०) प्राणत, (११) आरण 
और (१२) अच्युत । 
कप्पाईया उ जे देवा, दुविहा ते वियाहिया | 
गेविज्ञाणुत्तरा चेव, गेविज्ञा नवविह्ा तहिं ॥४६॥ 


[ उत्त० अ० ३६ गा? २१२ ] 
कल्पातीत देव दो प्रकार के बताये गये हैं;--(१) ग्रवेषक और 
(२) अनुत्तर। 


ससारी जीवों का स्वरूप ] [४७ 


विवेचन-ग्र वेयक देव नौ प्रकार के है । 
विजया वेजयंता य, जयंता अपराजिया। 
सत्बइसिद़्गा७ग चेव, पंचहाणुत्तरा सुरा ॥५७॥ 
[ उत्त० ० २६, गा० २१५-१६ ] 
अनुत्तरविमानो के पाँच प्रकार है :-(१) विजय, (२) वैजयल्त, 
(३) जयल्त, (४) अपराजित और (५) सर्वार्थसिद्ध । 
विवेचन--ससारीजीबो का यह स्वरूप जानने से जीव-सुष्टि 
कितनी व्यापक है और उसके कितने विभाग है आदि का बोघ होता 
है। ठीक बसे ही अहिसा के पालनार्थ भी इसका ज्ञान होना निह्ायत 
आवश्यक है । 


घारा * 8 : 
कम वाद 


नो इंदियगेज्ञ  अमुत्तमावा, 
अमुत्तमावा विय होइ निच्चों। 
अज्झत्थहेड॑ निययस्स  वंधो, ॥ 
संसारहेठ)। च वयंति बंध ॥१॥ 
[ उत्त० अ० १४, था० १६ ] 
आत्मा अमूत्ते है, अतः वह इन्द्रियग्राह्म नही है। अमूत्ते होने के 
कारण ही आत्मा नित्य है। मिथ्यात्व आदि कारणो से आत्मा को 
कमबन्चन होता है और कर्मवन्‍्धन को ही संसार का कारण कहा 
जाता है। 
बिवेचल--जिसमे वर्ण, रस, गन्घ और स्पर्श हो वही वस्तु मूर्त 
हो सकती है, परन्तु गात्मा मे वर्ण, रस, गन्व अथवा स्पर्ण आदि 
नही है, इसलिये वह अमूर्त्त है और यही कारण है कि वह इन्द्रियों 
से ग्रहण करने योग्य नही है | साथ ही अमूते चस्तु नित्य होती है, 
जैसे कि आकाश, इस प्रकार आत्मा नित्य है। ऐसी अमूर्त्त और 
नित्य आत्मा को कर्मवत्वन होने का मूल कारण मिध्यात्व, अविरति, 
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कषाय, आदि दोष ही है। कर्म-फल भोगने के लिये आत्मा को 
संसार मे परिभ्रमण करना पडता है, इसलिए कर्मबन्धन ही ससाखूृद्धि 
का कारण है। 

स्व प्रथम आत्मा कर्मरहित था और बाद में कर्मबन्धन हुआ; 
ऐसा नही है। यदि हम यह मान ले कि शुद्ध आत्मा को भी कर्म 
का बन्धन होता है तो सिद्ध जीवों को भी कर्म-बन्चन का प्रसद्भ 
आता है, जो कतइ उचित नही है। अतः यह मानना ही उचित होगा 
कि आत्मा आरम्भ से ही कर्मयुक्त थी और कर्मबन्धन के कारण 
विद्यमान होने से वह कर्म बाँघती ही रही तथा उसका फल भोगती 
रही । सोना जब खदान मे रहता है, तब मिट्टी से युक्त रहता है। 
अर्थात्‌ खदान मे सोना और मिट्टी दोनो का मिश्रण होता है। बाद 
मे उस पर रासायनिक प्रक्रिया होने से मिट्टी पृथक्‌ हो जाती है 
और शुद्ध सोना पृथक्‌ निकल आता है, ठीक यही बात आत्मा के बारे 
में भी समझी चाहिए। संयम, तप आदि रासायनिक क्रिया के 
कार्यकलाप से आत्मा पर लिपटे हुए कर्मावरण दूर हो जाते है और 
उसका शुद्ध स्वरूप प्रकट होता है। 

सब्बजीवाण कम्म॑ तु, संगहे छद्दिसागयं। 
सब्वेसु वि पएसेसु, सत्य सब्बेण बज्ञ्व्ग ॥२॥ 
( उत्त० अ० रे३, गा० रै८) 

सभी जीव अपने आसपास छहों दिशाओ में स्थित कर्मपुदुगलों 
को ग्रहण करते हैं और आत्मा के सर्वप्रदेशों के साथ सर्वेकर्मो का 
सवप्कार से बच्चन हो जाता है। 


४०] [ क्री महावीर-वचचनाम्त 


विवेचन--कर्मरूप मे परिणत होने योग्य पुदुगल की एक प्रकार 
की वर्गणा को कार्मण-वर्गणा अथवा कर्मपुदूगल कहा जाता है। पुदुगल 
की वर्गणाएँ अनेक प्रकार की होती है, उनमे ओऔदारिक, वैक्रिय, 
आहारक, तैजस, भाषा, श्वासोच्छवास, मन और कार्मण--इन नामों 
वाली ८ अयोग्य + ८ योग्य यो सोलह वर्गणाएं विशेषतः समभते 
योग्य है। वे इस प्रकार है ३-- 

१४ औदारिक दरीर के लिये नही ग्रहण करने योग्य महावर्गणा । 

२ ४ औदारिक शरीर के लिए ग्रहण करने योग्य महावर्गणा । 

३ ४ औदारिक--वेक्रिय शरीर के लिये नही ग्रहण करने योग्य 

महावगंणा । 
४ $ वेक्रिय शरीर के लिये ग्रहण करने योग्य महावर्गणा । 
प्‌ : वैक्रिा--आहारक शरीर के लिये नही ग्रहण करने योग्य 


महावर्गणा । 

६: आहारक--शरोर के लिये ग्रहण करने योग्य 
महावर्गणा । 

७३ आहारक--तेजस शरीर के लिये ग्रहण न करने योग्य 
महावर्गणा । 


८ $ तेजस दरीर के लिये ग्रहण करने योग्य महावर्गणा । 
६ ; तैजस शरीर और भाषा के लिये ग्रहण नही करने योग्य 
महावर्गणा । 
१० ४ भाषा के लिये ग्रहण करने योग्य महावर्गणा । 
११४ भाषा और श्वासोच्छवास के लिये ग्रहण न करने योग्य 
महावर्गणा । 
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१२ ; श्वासोच्छुवास के लिये ग्रहण करने योग्य महावर्गणा । 
१३ : श्वासोच्छवास और मन के लिये ग्रहण न करने योग्य 
महावर्गणा । 
१४ ; मन के लिये ग्रहण करने योग्य महावर्गणा । 
१५ $ मत और कर्म के लिये ग्रहण न करने योग्य महावर्गणा । 
१६ ; कर्म के लिये ग्रहण करने योग्य महावर्गंणा । 
इस सोलहवी वर्गणा को ही कार्मण-वर्गणा कहा जाता है । 
ये कार्मण-वर्गणाएं पूर्व, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण, ऊध्वे और अघः 
आदि छुहो दिशाओं मे सर्वत्र व्याप रहती है। इन्ही मे से आत्मा 
उपयुक्त वर्गणाओं को ग्रहण कर लेती है और वह आत्मा के सर्वे- 
प्रदेशों के साथ सर्वप्रकार से अर्थात्‌ प्रकृति से, स्थिति से, रस से 
और प्रदेश से इस तरह चारो प्रकार से बंध जाती है। यहाँ इतना 
स्मरण रखना चाहिये कि आत्म-प्रदेशो के केन्द्र मे जो आठ रुचक- 
प्रदेश होते हे, वे सदा निर्मल होते है । उन्हे किसी प्रकार के कर्म का 
बन्धन नही होता । 
जमियं॑ जगई पुटो जगा, ़ 
कम्मेहि. छप्पन्ति पाणिणों | 
सयमेव कडेहि. गाहई, 
णो तस्स झुच्चेज्जज्पुट्ठयं ॥३॥ 
[ स्‌० श्रु० १, झ० २, 3० १, गा० ४ ] 
इस भूतलूपर जितने भी प्राणी हे, वे सब अपने-अपने सचित 
कर्मों के कारण ही संसार मे परिभ्रमण करते रहते है और स्वकृत 


श्र] [ श्री महावीर-वच्षनामृत 


कमी के अनुसार ही भिन्न-भिन्न योनियों मे पैदा होते हैं। उपाजित 

कर्मो का फल भोगें विना प्राणी मात्र का छत्कारा नहीं होता। 
विवेचन--जीव के उत्पत्ति-ल्वांन को योनि कहते हैं। 

योनियों की सख्या ८४ लाख इस प्रकार मानी जाती है :-- 


पृथ्वीकाय की योनि ७ लाख 

अपकाय की ,॥ ७ लाख 
तेजमकाय की ,, ७ लाख 

वायुकाय की ,, ७ लाख 

प्रत्येक वनस्पतिकाय की ,, १० लाख 
साधारण ,, हर १४ लाख 
दो इन्द्रियवाले जीवों की ,, २ लाख 
तोन इन्द्रियवाले जीवों की ,, २ लाख 
चार इन्द्रियवाले जीवो की ,, २ लाख 
देवताओं की कै ४ लाख 
नारकीयो की पे ४ लाख 
तियच पव्चेन्द्रियों की ,, ४ लाख 
मनुष्यों की | १४ लाख 
या लाख 


ये योनियाँ प्रधान रूप से नौ प्रकार की हैँ :--(१) सचित्त, (२) 
अचित्त, (३) सचित्ताचित्त, (४) जीत, (५) उष्ण, (६) शीतोष्ण, 
(७) सबृत्त (5) विवृत्त, और (६) सवृत्त-विदृत्त । इनमे जो जीवप्रदेश 
वाली योनि हैं वह सचित्त, जीवग्रदेश से रहित है वह अचित्त, 
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और जो दोनो के मिश्रणवाली है वह सचित्ताचित्त। जिसका 
स्पर्श शीतल-ठडा है वह शीत, गर्म है वह उष्ण, और कुछ भाग में 
शीत और कुछ भाग मे उष्ण हो वह शीतोष्ण। जो ढंकी हुई 
हो वह संवृत्त और जो खुली है बह चिवृत्त तथा जो कुछ अश में 
ढंकी हुई और कुछ अश मे खुली हो वह सवृत्त-विवृत्त । 

अन्य सम्प्रदाय भी ८४ लाख योनि की मान्यता रखते हैं, किन्तु 
उनकी गणना अन्य प्रकार से करते है । 


अस्सि च लोए अदु वा परत्या, 
सयरगसो वा तह अन्नहा वा। 


संसारमावन्‍न पर पर ते, 
बंधंति वेदंति य दुन्नियाणि ॥४॥ 
[ सू० श्रु० १, अ० ७, गा० ४ ] 

किये गये कर्म, इस जन्म से अथवा अगले जन्म मे ही सही जिस 
तरह भी किये गये हो वे उसी तरह से अथवा अन्य प्रकार से फल 
देते है। ससार मे भ्रमण करता हुआ जीव मानसिक, वांचिक और 
का्यिकादि दुष्कृतो के कारण निरन्तर नये-नये कर्म बाँघता ही रहता 
है तथा उनका फल भोगता है । 


सच्चे सयकम्मकष्िया, 
अवियत्तेण दुहेण. पाणिणों । 


५४ ] [ क्नी महावीर-वचनाम्रत 


हिण्डन्ति भयाउला सदा, 
जाइ-जरा-मरणेहिउमिदया ॥श। 
[ सू० श्लु० ९, ज० २, उ० हे, गा? श८] 
सभी प्राणी अपने-अपने कर्मों के अनुसार भिन्न-भिन्न योनियों 
में अवस्थित हैँँ। कर्मों की बवीनता के कारण एकेन्द्रियादि की 
अवस्था में वह अव्यक्त दुःख से दु/खित रहता है और अशुभ कर्मों 
के कारण जन्म, जरा और मृत्यु से सदा पीड़ित होता हुआ तथा 
भयाकुल ठन चारगति-रूपी संसार मे भटकता है । 
कामेहि य संथवेहि गिड्भा, 
कम्मसहा कालेण जंतवी | 
ताले जह बंधणच्चुए, 
एवं आयुक्‍क्खयम्मि तुइती ॥६॥ 
[छ० श्ल० १, अ० २, उ० १, गा० ६ ] 
कर्मो का फल भोगते हुए प्राणी अनेक प्रकार की भोगेच्छा तथा 
कुटुम्वियों के प्रति आक्ृष्ट हो जाते हैं और मृत्यु का जरा भी विचार 
नही करते । किन्तु आयुण्य का क्षय होते ही वन्चन से मुक्त ताइफल 
के समान वे दूट पडते हैं, अर्थात्‌ मृत्यु को प्राप्त हो जाते हैं । 
तेणे जहा संधिमुहे गहीए, 
स कम्मुणा किच्चई पावकारी | 
एवं पया पेच इहं च लोए, 
कडाण कम्माण न मोक्खु अत्यि ॥७॥ 
[ उत्त> झ० ४, गा+ ३] 
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जले चोर सेघ के मुखभाग पर ही पकडा जाय और वह 
पापचारी अपने कर्म से मारा जाय, ठीक वैसे ही पाप करनेवाली 
आत्मा को भी इस लोक मे अथवा परलोक मे किये कर्म का फल 
भोगना पडता है। जो कर्म एक बार वाघ लिये हैं वे लाख प्रयत्न के 


बावजूद भी छूट नही सकते । 
विवेचन--एक बडा महल था । उस पर चढना अत्यन्त कठिन 


था, तथापि एक चोर उस पर चढ गया । उसने वहाँ सेघ लगाई और 
घन लेकर चम्पत हो गया। दूसरे दिन प्रातः जनता वहाँ इकट्ठी हुई 
और कहने लगी कि 'अहो ! यह तो कोई विचित्र चोर लगता है। 
न जाने वह इस महल पर किस प्रकार चढा होगा और इतने छोटे 
से सेच मे से भीतर जाकर किस तरह चोरी कर नौ दो ग्यारह हो 
गया होगा ? इस प्रकार जनता को अपनी प्रशसा करते हुए सुनकर 
चोर प्रसतन्‍त हो उठा और उसी स्थान पर खडा रह कर उल्लसित 
नयनों से सेघ के स्थान को देखने लगा तथा जी भर कर उसकी 
प्रशंसा करने लगा। फलतः रक्षको ने समझ लिया कि यही चोर 
है। शीघ्र ही उसे ग्िरिफ्तार कर राजा के समक्ष प्रस्तुत करने पर 
उसको फॉँसी की सजा हुईं । इस तरह चोर को अपने किये हुए कर्म 
का फल मिला । वैसे ही प्राणियों को भी अपने किये हुए कर्मों का 
फल मिलता है। कर्मों का फल भोगे बिना छुटकारा नही । 

तम्हा एएसि कम्माणं, अणुभागा वियाणिया | 

एएसि संबरे चेच, खबणे य जए बुहो ॥ढ॥। 


[ उत्त० अ० रेरे, गा० २४ ] 


४६ ] [ श्री महावीर-वचनागव 


अतः कर्मों का फल देने की शक्ति का विचार कर बुद्धिमान्‌ 
लोग नये कर्मों के सचय को रोकने के लिए तथा पुराने कर्मों को 
क्षय करने में सदा प्रयल्लशील रहे । 
जहा महातलागस्स, सन्निरुद्दे जलागमे | 
उस्सिंचणाएं तवणाएं, कमेणं सोसणा भवे ॥६॥ 
एवं तु संजयस्सवि, पावकम्मनिरासवे | 
भव कोडिसंचियं कम्म॑ तवसा निज्जरिज्इ ॥१०॥ 
[ उत्त० अ० ३०, था० ५-६ ] 
जैसे किसी विशाल तालाब मे पानी आने के मार्ग को बन्द कर 
दिया जाता, और उसमे स्थित पानी को उलीच दिया जाता अथवा 
सूर्य के ताप से वह क्रमशः सूखा दिया जाता है, ठीक उसी प्रकार 
संयमी पुरुष भी सवर द्वारा नये पापकर्मों को रोकता है और निर्जरा- 
तपदचर्या द्वारा करोडो भव मे सचित कर्मों का नाग करता है | 
विवेचन--कहने का आजय यह है कि कर्मो का नाञ करने के 
लिए संवर अर्थात्‌ सयमसाधना तथा निर्जरा अर्थात्‌ अन्तर्वाह्य विविध 
प्रकार की तपश्चर्या दो ही प्रमुख साघन हैं । 
रागो य दोसो विय कम्मवीयं, 
कर्म च मोहप्पमवं वयंति। 
कम्म॑ च जाईमरणस्स मूल, 
दुक्‍्खें च जाईमरणं वयंति ॥ ११ ॥ 


[ उत्त० ज० ३२२, गा० ७३ 
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राग और हं ष ये दोनो कर्म के बीज है । ज्ञानियो का कथन है 
कि कर्म मोह से उत्पन्त होता है और वह जन्म-मरण का मूल है। 
इस जन्सम-मरण को ही दुःख कहा जाता है। 
सुकमूले जहा रुकखे, सिंचमाण ण रोहति। 
एवं कम्मा ण रोहंति, मोहणिज्जे खय॑ गये ॥१२॥ 
[ दुशाश्रुत० ज० ५, गा? १४ ] 
जैसे वृक्ष की जड सूख जाने पर उसे कितना ही सीचा जाय, 
चह हरी नहीं होती। वैसे ही मोहनीय कर्म का क्षय होने पर 
पुनः कम उत्पन्न नही होते । 
जहा दड़ाणं वीयाणं, ण जायंति पुण अंकुरा। 
कम्मबीएसु दड़ढेस, न जायंति भर्ंकुरा ॥११॥ 
[ दशाश्षुत० अ० ५, गा? १५ ] 
जैसे दग्य ( भूने हुए ) बीज मे से पुनः अद्डुर प्रकट नही होते 
बैसे ही कर्मरूपी बीजो के दुग्ध हो जाने पर--जल जाने पर उसमे से 
भी स्वरूपी अड्धूर प्रकट नही होते । 
जह जीवा वज्ञंति मुच्चंति जह य परिकिलिसंति जह 
दुक्‍्खाण अंत करंति केई अपडिबद्धा ॥ १४॥ 
[ औप० सू० २४ ] 
जिस तरह जीव कमं-बन्चन में फंस जाते हैं वसे ही मुक्त भी 
होते है और जैसे कंम के सचय से असख्य कष्टो का सामना करना 
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पड़ता है, वंसे ही कुछ कर्म से रहित होने पर सर्व दुःखों का अन्त 
हो जाता है। 
अट्॒दुह्ट्टियचित्ता जह जीवा दु!ख सागरसुर्वंति जह 
वेरूगम्न॒वगया कम्मसमुग्ग विहाडति ॥१५॥ 
[ औप० स्‌० ३४ ] 
जैसे आत्तं-रौद्र ध्यान से विकल्प-चित्तवाले जीव दुःखसागर को 
प्राप्त होते हैं, वँसे ही वराग्यप्राप्त जीव कर्म-समूह को नष्ट कर 
डालते हू । 
जह रागेण कडाण कम्मारणं पावगो फलविवागों 
जह य परिदीणकम्मा सिद्धा सिद्धाल्यमुवंति ॥१६॥ 
[ औप० स्‌० ३५ ] 
जेसे राग (द्वष ) हारा उपाजित कर्मो का फल अनुचित्त होता 
है, वैसे ही सब कर्मों के क्षय से जीव सिद्ध होकर सिद्धलोक में 
पहुँचता है । 
जह मिउलेवालितं गरुय॑ तुबं अहो वयह एवं । 
आसवकयकम्भगुरु, जीवा बच्चंति अहरगई ॥१७॥ 
तं॑ चेव तब्य्ुर्क, जलोचररिं ठाइ जायलहुभाव॑। 


जह तह कम्मविम्॒ुका, लोयग्गपइद्धिया होंति ॥१८॥ 
[ ज्ञातासूत्र अ० ६ | 
जिस प्रकार तुम्वी पर मिट्टी की तहे जमाने से वह भारी होः 
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जाती है, और ड्बने लगती है, ठीक वेसे ही हिंसा, असत्य, चोरी, 
व्यभिचार तथा मूर्च्छी-मोह इत्यादि आश्रवरूपी कर्म करने से आत्मा 
पर कर्मरूपी मिट्टी की तहे जम जाती है और यह भारी बन अधोगति 
को प्राप्त हो जाती है। यदि तुम्बी के ऊपर की मिंट्टी की हें हेंढा 
दी जाये तो वह हलकी होने के कारण पानी पर आजाती है और 
तैरने लगती है, बसे ही यह आत्मा भी जब कर्म-वन्वनों से सर्वेथा 
मुक्त हो जाती है, तब ऊर्ष्वेगति श्राप करके लोकाग्र-भाग पर पहुँच 
जाती है और वहाँ स्थिर हो जाती है। 
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अड्ठ कम्माईं वोच्छामि, आणुपुत्तिं जहकम । 
जेहि बड़ो अय॑ जीवों, संसारे परिवददई ॥ १ ॥ 
साणस्सावरणिज्ज, दंसणावरणं तहा। 
पेयणिज्ज तहा मोहं, आउकम्म॑ तहेव य॥ २॥ 
नामकम्म॑ च गोयं च, अंतरायं तहेव य | 
एवमेयाई कम्माईं, अट्टडेव उ समासओं ॥ ३ ॥ 
में आठ कर्मो का स्वरूप यथाक्रम कहता हूं जिनसे वद्ध यह 
जीव ससार मे विविध पर्यायो का अनुभव करता हुआ निरतर परि- 
भ्रमण करता रहता है। 
(१) ज्ञानावरणीय, (२) दर्शनावरणीय, (३) वेदनीय, (४) मोह- 
'नीय, (५) आयु, (६) नाम, (७) गोत्र और (5) अतराय। 
विवेचन--आत्मा मिथ्यात्व, अविरति आदि दोषों के कारण 
कार्मण वर्गणाओं को अपनी ओर आक्ृष्ट करती है और जब ये कार्मण- 
वर्गणाएँ आत्मप्रदेश के साथ मिल जाती है, तव उसे कर्म! सनज्ञा प्रात 
होती है। कर्म का मुख्य कार्य आत्मा की जक्तियों पर आवरण 
वचढाना है। अतः इसे आत्मा का विरोघी तत्त्व माना जाता है। 
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कर्म के कुल आठ प्रकार है ज्ञानावरणीयादि । जिस कर्म के कारण 
आत्मा के ज्ञानगुण पर आवरण छा जाता है उसे ज्ञानावरणीय कर्म 
कहते है । यह कम आँख की पट्टीके के समान होता है। आँख मे देखने 
की शक्ति रहने पर भी पट्टी रहने के कारण वह बराबर देख नही 
सकती, वसे ही आत्मा अनन्त ज्ञानवाली होने पर भी ज्ञानावरणीय- 
कर्म के कारण बराबर जान नही पाती । 

जिस कम के द्वारा आत्मा की दर्शनशक्ति पर आवरण छा जाय 
उसे दर्शनावरणीय-कर्म कहते है। इसका कार्य राजा के प्रतिहारी 
जैसा होता है। जसे प्रतिहारी राजा के दर्शन करने पर रोक लगाता 
है, वेसे ही दर्शनावरणीय कर्म आत्मा को वस्तुस्वरूप के दर्शन से 
रोकती है। 

जिस कर्म से आत्मा को साता ( सुख ) और असाता ( दुःख )' 
का अनुभव हो, उसे वेदनीय कर्म कहते है | यह कर्म शहद से लिपटी 
हुई तलवार की घार जैसा है। शहद लिपटी तलवार की घार चाटने 
पर जैसी साता उत्पन्न होती है--सुख मिलता है, वंसे ही जीभ कट 
जाने पर असाता उत्पन्न होती है, अत्यन्त पीड़ा होती है । यही बात 
आत्मा के विषय मे है। आत्मा मूलस्वरूप मे आदन्दघन होते हुए भी 
वेदनीय-कर्म के कारण वह कृत्रिम सुख-दुः्खो का लगातार अनुभव 


करती रहती है । 

जिस कर्म के द्वारा आत्मा के सम्यक्‌ श्रद्धाव और सम्यक्‌ चारित्र- 
रूपी गुणों का अवरोध होता है, उसको मोहनीय-कर्म कहते हैं । 
यह कर्म मदिरापान के समान है । मदिरापान करने से मनुष्य में 


5२ ] [ श्री महावीर-वचनामरूत 


मानसिक विकार उत्पन्न होता है, वैसे ही मोहनीय-कर्म के कारण 
आत्मा की निर्मल श्रद्धा का विपर्यास हो जाता है और शुद्ध चारित्र 
मे विक्ृति उत्पन्न होती है । 

जिस कर्म के फलस्वरूप आत्मा को एक शरीर मे नियत 
समय तक रहना पड़े उसे आयुकर्म कहते हैं । यह कर्म कद जैसा है। 
जैसे कैद मे डाला हुआ मनुष्य उसकी अवधि पूरी होने से पूर्व मुक्त 
नही हो सकता, बसे ही आयुकर्म के कारण आत्मा तदर्थ नियत अवधि 
को पूर्ण किये विना धारण की हुई देह से मुक्त नहीं हो सकता। 

जिस कर्म के परिणामस्वरूप आत्मा मूर्तावस्था को प्राप्त हो तथा 
शुभाशुभ शरीर को घारण करे उसे नामकर्म कहते हैं । यह कर्म चित्र- 
कार जैसा है। चित्रकार जैसे विविध रगो से चित्रों का निर्माण करता 
है, वैसे ही नामकर्म आत्मा के लिये घारण करने योग्य ऐसे अच्छे-बुरे 
भिन्‍्न-भिन्‍न रूप, रग, अवयव, यश, अपयद, सौभाग्य, दुर्भाग्य आदि 
का निर्माण करता हैं । 

जिस कर्म के द्वारा आत्मा को उच्र-नीचावस्था प्राप्त हो, उसे गोत्र- 
कर्म कहते हैं। यह कर्म कुम्हार जैसा है। कुम्हार जैसे मिट्टी के पिंड 
से छोटे और बडे पात्र बनाता है, वैसे ही इस कर्म के द्वारा जीव को 
उच्चकुल मे अथवा नीचकुल मे जन्म घारण करना पडता हैँ । 

जिस कर्म के द्वारा आत्मा की रूव्यि--( ज्क्ति ) मे विष्न 
उपस्थित हो, उसे अन्तरायकर्म कहते हैं। यह कमे राजा के भण्डारी 
जैसा हैं। राजा की आज्ञा मिल चुकने पर भी जैसे भण्डारी के दिये 
वबिनां भण्डार मे रही सामग्री प्रात्त नही होती, बसे ही अन्तराय कर्म 
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के कारण आत्मा की दान, लास, भोग, उपभोग और वीर्यरूप लब्धि 
का पूर्णरूपेण विकास नही होता । 

मूलभूत स्वरूप मे जगत्‌ के सभी जीव समान होने पर भी उनकी 
अवस्थाओ मे जो विचित्रता और विभिन्‍नता दीख पड़ती है, उसके 
मूल से कर्म के उक्त प्रकार ही हैं । 

नाणावरणं पंचविहं, सु|यं आशिणिवोहियं | 

ओहिनाणं च तइयं, मणनाणं च केवल ॥४॥ 

ज्ञानावरणीय कर्म पांच प्रकार के है ;-(१) श्रुतज्ञानावरणीय, 
(२) मतिज्ञानावरणीय, (३) अवधिज्ञानावरणीय, (४) मनः्पर्यायज्ञाना- 
वरणीय तथा (५) केवलज्ञानावरणीय | 

विवेचन--ज्ञान के पाँच प्रकार हैं ;--(१) आशिनिबोधिक 
अथवा मतिज्ञान, (२) श्रुतज्ञान, (२) अवधिज्ञान, (४) मनःपर्यव- 
ज्ञन और (५) केवलज्ञान। इन पाँचो ज्ञानो को अवरुद्ध करनेवाले 
अलग-अलग कर्म होते हैं, इसलिये ज्ञानावरणीय कर्म के पाँच प्रकार 
माने गये हैं। यहाँ श्रुतज्ञानावरणीय कर्म प्रथम और मतिज्ञानावरणीय 
कर्म दूसरा कहा है, किन्तु ज्ञान के क्रमानुसार मतिज्ञावावरणीय पहला 
और श्रुतज्ञानावरणीय दूसरा समझना चाहिये । 
निद्दा तहेव पयला, निद्यानिदा य पयलुपयला य | 
तत्तो अ थीणगिड़ी उ, पंचमा होई नायचा ॥५॥ 
चक्खुमचक्खू ओहिस्स, दंसणे केवले अ आवरणे। 
एवं तु . नवविगप्पं, नायलें दंसगावरणं ॥६॥ 
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निद्रा, निद्रानिद्रा, प्रचला, प्रचलाप्रचला और स्व्यानद्धि 
( थीणद्वी ) इस तरह निद्रा के पाँच प्रकार हैं। 

इसके अतिरिक्त चक्षुदशनावरणीय, अचल्लुदर्शनावरणीय, अववि- 
दर्गननावरणीय तथा केवल्दर्शनावरणीय इस प्रकार दर्शनावरणीय कर्म 
के अन्य और चार प्रकार हैं। अतः दर्णनावरणीय कर्म के कुछ नी 
प्रकार सममने चाहिये । 

ईववेचन--निद्रा दर्गनर्शाक्ति का अवरोव करनेवाली होने से उत्तकी 
गणना दर्जनावरणीय कर्म मे होती है। (१) सुद्धपूर्वक अर्वात्‌ शब्द- 
मात्र से जगा सके ऐसी निद्रा निद्रा कहलाती है। (२) दुःखपूर्वक 
अर्थातु बहुत मकमोरने से जगाया जा सके ऐसी निद्रा “निद्रानिद्राँ 
कहलाती है। (३-४) वठे-चेठे अबवा खडे-खडे ही निद्रा आ जाव 
लेकिन उनमे से चुखपूवेक् जगाया जा सके ऐसी निद्रा को प्रचला 
ओर दुःखपूर्वक्ष जगाया जा सक्के उसे प्रचला-प्रचला' कहते हैं । (५) 
जिसमे दिन मे चिन्तित कार्य कर ल्वया जाय और कुछ पत्ता ही न लगे, 
ऐसी याढ निद्रा को 'ह्त्वानद्धि अबवा 'थीणद्वी' निद्रा कहते हैं । 
इस निद्रा मे मनुप्य का बल असाधारण रूप में बढ जाता है। विनान 
ने भी ऐसी निद्रा की सूचना दी है और इससे सम्बद्ध अनेक उद्ाहरणों 
क्या सम्रह किया है । 

(६) जो चन्षुरिन्द्रिय द्वारा होनेवाले सामान्य बोच को रोक दें 
वह चल्लुदर्शनावरणीय, (७) जो चल्नु के अतिरिक्त शेप चार :न्द्रियों 
तथा पाँचवे मन के द्वाद्य होते हुए सामान्य बोब को रोफे वह अचलु- 
दर्भनादरणीय, (८) जो आत्मा को होनेवाले रुपों द्रव्य के सामान्य 


कम के प्रकार ] ( ईं 


बोघ को रोके वह अवधिदर्शनावरणीय और (६) जो केवलदर्शन द्वारा 
होनेवाले वस्तुमात्र के सामान्य बोध को रोके वह केवलदशीवा- 
वरणीय | 
वेयणियं पि हुविहें, सायमसायं च आहिय॑। 
सायस्स उ बहू भेया, एमेव असायस्स वि॥णा 
वेदनीय कर्म दो प्रकार के कहे गये हैं :--(१) सातावेदनीय और 
असातावेदनीय । इन दोनो के अवान्तर भेद अनेक है । 
वरवेचन--जिसके द्वारा शारीरिक तथा मानसिक सुखशास्ति 
का अनुभव हो वह 'सातावेदनीय” और दुःख तथा अज्यान्ति का अनु- 
भव हो वह 'असातावेदनीय” कर्म कहलाता है । 
मोहणिज्ज॑ पि दुविहं, दंसणे चरणे तहा। 
दंसणे तिबिहं बुत्त, चरण दुविह भवे ॥८। 
मोहनीय कर्म सी दो प्रकार के है ;--(१) दशनमोहनीय और 
(२) चारित्रमोहनीय । इनमे दर्शनमोहनीय-कर्म तीन प्रकार का और 
चारित्रमोहनीय-कर्म दो प्रकार का कहा गया है। 
सम्मतं चेव मिच्छत्त, सम्मामिच्छत्तमेब य | 
एयाओ तिण्णि पयड़ीओ, मोहणिज्जस्स दंसणे ॥शा[ 
(१) सम्यक्त्वमोहनीय, (२) मिथ्यात्वमोहनीय और (३) छिल्र- 
मोहनीय । इस प्रकार दशनमोहनीय-कर्म की तीन उत्तरप्रकृतियाँ हैं। 
विवेचन--आत्मा अपने अध्यवसाय के बल पर मिथ्यात्व के 
पुदुगलो को शुद्ध करे और उसमे से मिथ्यात्वकारी मल निकल जाय, उस्ले 
प्‌ 
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सम्यवत्वमोहनीय कर्म कहते हैं। इस कर्म का उदय होने से जीव को 
सम्यक्त्व की प्राप्ति तो होती है; परन्तु जब तक वह अस्तित्व भे 
रहता है, तव तक मोक्ष की एक शुद्ध अवस्थास्वरूप क्षायिक सम्यकत्व 
को रोकता है । 


जिससे आत्मा मिथ्यात्व मे आसक्त हो जाय वह मिथ्यात्व- 
मोहनीय-कर्म कहलाता है। मिथ्यात्व के उदय से जीव वीतराग 
सर्वेज्ञ द्वारा कथित तत्त्व को अतत्त्व और अज्ञकथित तत्त्व को तत्त्व मानता 
है, सत्य को असत्य और असत्य को सत्य मानता है। और इसील्यि 
वह तत्त का--सत्य का आग्रह न रखते हुए अरुचि रखता है। जो 
मतत्त का--असत्य का आग्रह रखता है, वह सत्य का साक्षात्कार नही 
कर सकता । ऐसी स्थिति मे वह अन्य प्रकार की आध्यात्मिक प्रगति 
भला कैसे कर सकता है ! 

जिससे न मिथ्यात्व और न सम्यकत्व अर्थात्‌ तत्त्व के प्रति रुचि 
मी नही और अरुचि भी नहीं--( कुछ मिथ्यात्व चला जाय और कुछ 
शेष रहे) उसे मिश्रमोहनीय-कर्म कहते हैं। उपयुक्त प्रकार के 
कर्मोदय के समय जीव तत्त्व और अतत्त्व सत्य और असत्य दोचो के 
प्रति समान वृत्ति घारण करता है। फलतः सत्य के लिए आग्रही 
नही वचन सकता--पह स्थिति भी आध्यात्मिक प्रगति के लिये उतनी 
ही बाघक है । 
... चरित्तमोहणं कम्मं, दुचिह ते वियाहियं। 

कर्ायमीहणिज्ज॑ तु, नोकसाय तहेव य॥१०॥ 


जे 
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चारित्रमोहनीय-कर्म दो प्रकार का कहा गया है :--(१) कपाय- 
मोहनीय और (२) नोकपायमोहनीय । 


सोलसविहभेएणं, कम्म॑ तु कसायजं। 
सत्तविहं नवविहं वा, कम्मं च नोकसायजं ॥११॥ 


फपायमोहनीय-कर्म के सोलह प्रकार है और नोकपायमोहनीय- 
कर्म के सात अथवा नी प्रकार हैं । 

विवेचन--जीव के शुद्ध स्वरूप को कलुषित करनेवाला तत्त्व 
कपाय कहलाता है, अयवा जो अनेक प्रकार के सुख और दुध्ख के 
फलयोग्य कर्मक्षेत्र का कर्पण करता है--वह कषाय कहलाता है । 
अयवा जिससे कष, यावी ससार का, आय यानी लाभ हो अर्थात्‌ 
संसार की वृद्धि हो वह कपाय कहलाता है। कषाय के मुख्य चार 
प्रकार हैं: (१) क्रोध, (२) मान ( अभिमान ), (३) माया ( कपट ), 
तथा (४) लोभ (तृण्णा )। इन प्रत्येक के तरतमता के अनुसार 
(१) अनस्तानुवन्बी, (२) प्रत्याख्यानी, (३) अप्रत्याख्यानी तथा 
(४) सज्वलन ऐसे चार-चार भेद हैं। इस तरह कषाय के कुल सोलह 
प्रकार होते है । 

अनन्तानुवन्बी कपाय अत्यन्त तीन्र होते है । प्रत्याब्यानी कषाय 
केवल तीब्र होते है जबकि अप्रत्याख्यानी कषाय मन्द होते है और 
सज्वलन कषाय अति मन्द | 

कषाय की तरतमता को समभने के लिये जैन शास्त्रों मे निम्न 
डष्टान्त दिये गये हैं-- 
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क्रोध 


अनन्‍्तानुबन्धी--पर्वंत मे पडी हुई दरार के समान। जिस तरह 
पव॑त मे पडी दरार पुनः जुडती नही, बसे ही इस प्रकार 
का क्रोघ उत्पन्न होने पर जीवन भर शान्त होता नही । 

अप्रत्याख्यानी--पृथ्वी मे पडी हुई दरार के समान । ज॑से पृथ्वी मे 
पडी हुई दरार वर्षा आने पर पट जाती है, ठीक वसे ही 
इस प्रकार का क्रोघ उत्पन्न हुआ हो तो अधिक से अधिक 
एक वर्ष में श्ान्त हो जाता है। 

प्रत्याख्यानी--रेती मे खीची हुई रेखा कै समान | रेती मे खीची 
हुई रेखा वायु का कोका आने पर मिट जाती है, इसी तरह 
ऐसा क्रोध उत्पन्न हुआ हो तो अधिक से अधिक एक 
मास में गान्त हो जाता है । 

सज्वकन-पानी में खीची गई रेखा के समान | पानी मे खीची गई 
रेखा जंसे शीघ्र नष्ट हो जाती है, वैसे ही इस तरह का 
क्रोध उत्पत्न हुआ हो तो अधिक से अधिक पन्द्रह दिन 
मे श्ञान्त हो जाता है। 

मानव 

अनन्‍्तानुबन्धी--पत्थर के खम्मे के समान, जो किसी प्रकार 
मुक्तता ही नही । 

क्षप्रत्याख्यानी--हड्डी के समान, जो अत्यन्त कष्ट से भुक्नता है। 

प्रत्याख्यानी--फराष्ठ के समान, जो उपाय करने पर भुक्नता है । 

सज्वकन--बेंत की लकड़ी के समान, जो सरलता से मुक्त जाता है 
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साया 
अनन्तालुबन्धी--बाँस के कठोर जड जैसी, जो किसी प्रकार अपनी 
वक्ता को नही छोडती । 
अप्रत्याख्यानी--भेड़ के सीग जैसी, जो बडे प्रयत्न से अपनी वक्ता 
छोडती है। 
प्रत्याख्यानी -बैल के मूत्र की घारा जैसी, जो वायु के भोके से 
दूर हो जाय । 
संज्वलन--बाँस की चीपट के समान । 
लोभ 
अनन्तानुबन्धी--किरमच के रग जैसा, जो एक बार चढने पर 
उखड नही जाता । 
अप्रत्याख्यानी--गाडी के कीटे जैसा, जो एक बार वस्र को गन्दा 
कर लेने पर बहुत प्रयत्न से मिट्ता है । 
प्रत्याख्यानी--कीचड जैसा कि जो कपडो पर पड जाने पर सामान्य 
प्रयत्न से दूर हो जाता है । 
सज्वकन-हलल्‍दी के रंग जैसा जो सूर्य की धृष लगते ही दूर हो 
जाय । 
नोकषाय के सात प्रकार होते है :--(१) हास्य, (२) रति, 


(३) अरत्ति, (४) भय, (५) शोक, (६) जुगुप्सा और (७) वेद 
( जातीय सज्ञा--805ए४) 896 )। 
यदि वेद के स्त्रीवेद, पुरुषवेद और नपुसकवेद आदि तीन प्रकार 


मान लें तो हास्यादि छह और तीन वेद मिलकर नौ प्रकार हो 
जाते है । 
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नेरयातिरिक्खाउं, मणुस्साडं तहेव य। 
देवाउञज चउत्थं तु, आउकर्म्म चउनिह ॥१श। 
आयुकर्म के चार प्रकार हैं-- (१) नरकायु, (२) तीय॑चायु, 
(३) मनुष्यायु और (४) देवायु। 
ववेचन--जीव को जिसके कारण नरकयोनि मे रहना पढे, 
वह नरकायु, तियंच योनि मे रहना पड़े, वह तियंचायु, मनुप्य योनि 
मे रहना पड़े, वह मनुष्यायु और देवयोनि मे रहना पडे, वह देवायु। 
नामझम्मं तु दुषिह सुहमसुईहँ च आहिय॑। 
सुहस्स उ बहू भेया, एमेव असुहस्स थि ॥१श॥ 
नामकर्म दो प्रकार का कहा गया है--(१) ज्ुभ और (२) 
अशुस । शुभ नाम-कर्म के अनेक मेद हैं, और अशुम नाम-कर्म के भी 
अनेक मेद हैं । 
विवेचन--जिसके योग से जीव को मनुष्य जौर देव की गति, 
सुन्दर अज्भ-उपाड़, अच्छा स्वरूप, वचन की मचुरता, लोकप्रियता, 
यशस्विता गादि प्राप्त हों, वह ज्ुभ नामकर्म कहा जाता है। और 
नरक तथा तियंच की गति, वेडोल अड्भ-उपाड़, कुरूपता, वचन की 
कठोरता, अप्रियता, अपयश आदि प्राप्त हों वह अजुम नामकर्म कहा 


जाता है । 
शुभ नाम-कर्म के अनन्त मेद हैं, क्त्तु मध्यम मपेक्षा से २७ 


भेद माने जाते हैं और अशुम नाम-कर्मे के सी अनन्त भेद हैं, किन्तु 
मध्यम अपेक्षा से ३४ भेद माने जाते हैं। इनका विस्तार कर्मग्रत्थों 
से जानना ! 
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गोयकरम्मं तु दुविह, उच्च नीयं च आहिय॑। 
उच्च अइविह होइ, एवं नीयं वि आहिय॑ ॥१शा 
गोत्रकर्म दो प्रकार का होता है--(१) उच्च और (२) नीच॥ 
इन दोनो के आठ-आठ और प्रकार कहे गये है । 
विवेचन--उच्च गोत्रकर्म के आठ प्रकार इस तरह सममना 
चाहिये :--(१) उच्च जाति मे उत्पन्न होना, (२) उच्च कुल में 
उत्पन्न होना, (३) बलवान्‌ू बनना, (४) सोन्दर्यशाली होना, 
(५) तपस्वी बनना, (६) यथेष्ठ अर्थप्राप्ति होना, (७) विद्वान 
बनना और (८) सम्पत्तिशाली बनना । जबकि नीचगोत्रकर्मे के आठ 
प्रक्रार इनसे विपरीत समझना चाहिए । 


दाणे लाभे य भोगे य, उवभोगे वीरिए तहा। 


पंचविहमंतरायं, समासेण. वियाहिय॑ ॥१श। 
[ उत्त० अ० रे३, गा० १ से १४ ] 

अन्तराय कर्म को सक्षेप मे पाँच प्रकार का कहा गया है-- 

(१) दानान्तराय, (२) लाभान्तराय, (३) भोगान्तराय, (४) उप- 
भोगान्तराय और (५) वीर्याल्तराय । 

विवेचन-- दान देने की वस्तु विद्यमान रहने पर तथा उसके 

देने से होमेवाले लाभो का ज्ञान होते हुए भी, जिसके कारण दान चहीं 

दिया जा सके, वह दानान्तराय-कर्म कहलाता है। इसी तरह प्रयत्न 

करने पर भी जिस कारण किसी वस्तु का लाभ न हो उसे लाभसान्तराय- 

कर्म कहते हैं। खान-पानादि सभी सामग्रियों के विद्यमान होने पर 
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भी जिस वजह उसका खाने-पीने मे उद्योग व किया जा सके और 
कदाचित्‌ खा-पी सके तो उसका पाचन न हो सके वह भोगान्तराय- 
कर्म । जो एक वार ही काम में आये उत्ते भोग्य पदार्थ कहते हैं, 
जैसे मोजन, पानी आदि। जो वार-वार उपयोग में लिया जा सके 
उसे उपभोग्य कहते हैं, जैसे वस्त्र, आमृषण आदि । जिसके कारण 
उपभोग की सामग्री जव चाहिये तव और जितने प्रमाण मे चाहिए 
उतने प्रमाण मे स्वाबीन रहते हुए भी उपयोग में न आ सके, वह 
उपमोगान्तराय कर्म । और जिसके उदय मात्र से स्वय युवा और वल- 
बात होने पर भी कोई कार्य सिद्ध न कर सके वह वीर्बान्तराव-कर्म 
कहलाता है। 
उदहीसरिसनामाणं, तीसई कोडिकोडीओ | 
उक्क्रोसिया ठिई होई, अन्तोमुहुत्तं जहण्णिया ॥१ &॥ 
आवरणिज्ञाण दुष्ह॑ पि, वेयणिज्जे तदेव य । 
अन्तराए य कम्मंमि, ठिई एसा वियाहिया ॥१७ा॥। 
[ उत्त० ज० रे३, गा० १६-२० | 


ज्ञानावरणीय, दर्मनावरणीय, वेदनीय तथा अन्तराय इन चार 
कर्मों की जधन्य स्थिति अन्तमुंहर्त ओर उत्कृष्ट स्थिति तीस कोछा- 
कोडी सागरोपम की होती है । 

पविवेचल--जब आत्मप्रदेशों के साव कर्म का बनन्‍्चन होता है, 
लमी उसकी स्थिति अर्वात्‌ बिकने का समय मी निश्चित हो जाता 
है। अतः वे इतने समय तक आत्मा के साथ बने रहने हैं। उसका 
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जघन्य अर्थात्‌ कम से कम ओऔर उत्कृष्ट अर्थात्‌ अधिक से अधिक 
कितना प्रमाण होता है; इसी बात का यहाँ स्पष्टीकरण किया गया 
है। नौ समय से लेकर दो घडी मे एक समय न्यून को अन्‍्तमु हुर्त 
कहते हैं । 
उद्हीसरिसनासाणं, सत्तरिं कोडिकोडीओ । 
मोहणिज्जस्स उक्ोसा, अन्तोमुहुत्तं जहण्णिया ॥१८॥ 
तित्तीस॑ सागरोवमा, उकोसेण वियाहिया | 
ठिई उ आउकम्मस्स, अन्तोमहुत्तं जहण्णिया ॥१६॥ 
उद्हीसरिसनामाणं बीसई कोडिकोडिओ । 


नामगोत्ताण उकोसा, अड्डे मुहुत्ता जहण्णिया ॥२०॥ 
[ उत्त० आ० रेरे, गा? २१-२२-२३ ] 
मोहनोयकमं की उत्कृष्ट स्थिति सत्तर कोडाकोडी सागरोपम 
और जघन्य स्थिति अन्तमुहर्त की होती है। आयुष्य कर्म की 
उत्कृष्ट स्थिति तेतीस सागरोपम और जघल्य स्थिति अन्‍्तमुह॒र्त की 
होती है। नामकर्म और गोत्रकर्म की उत्कृष्ट-स्थिति बीस कोडाकोडी 
सागरोपम और जघन्य स्थिति आठ मुह॒ते की होती है । 


अनीनननजलननलधना 


घारा : 4 : 
दुलेभ संयोग 
चत्तारि परमंगाणि, दुल्लहाणीह जन्‍्तुणों | 
माणुसतं सुई सद्धा, संजमम्मि य वीरियं ॥१॥ 
इस संसार मे प्राणी मात्र को मनुष्यजन्म, धर्मश्रवण, श्रद्धा और 
संयम की प्रवृत्ति जेंसे चार उत्तम अड्डों की प्राप्ति होना अत्यन्त 
दुलस है। 
समावण्णाण संसारे, णाणागोत्तासु जाइसु । 
कम्मा णाणाविहा कट्ट, पुढो विस्संभिया पया ॥१२॥ 
संसार मे भिन्‍्त-भिन्‍न गोत्र और जाति मे पैदा हुए जीव विविध 
कर्म करके ससार मे भित्न-भिन्‍न स्वरूप मे उत्पन्न होते हैं। 
एगया देवलोएस, नरणसु वि एगया। 
एगया आसुरं कायं, आहाकम्मेहिं गच्छई ॥१॥ 


अपने कर्म के अनुसार यह जीव किसी समय देवलोक मे, किसी 
समय नरक मे तो किसी समय असुरकाय मे ( भुवनपति इत्यादि मे ) 
उत्पन्न होता है। 
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एगया खत्तिओ होई, तओ चंडाल वुक्‍्कसों | 
तओ कीड-पयंगी य, तओ कुंथ-पिवीलिया॥४॥ 
जीव किसी समय क्षत्रिय, किसी समय चाण्डाल, किसी समय 
वुक्कस, ( वर्णसंकर जाति ), किसी समय कीट, किसी समय पतंग, 
किसी समय कुंधू और किसी समय चीटी भी बनता है। 
एवसावड्जोणीसु, पाणिणो कम्मकिब्विसा | 
ण्‌ णिव्विज्जंति संसारे, सलइसु व. खत्तिया ॥४॥ 
सर्वप्रकार की ऋद्धि-वैभव होने पर भी जिस तरह क्षत्रियों की 
राज्यतृष्णा शान्त नही होती, ठीक उसी तरह कर्मरूपी मैल से लिपटे 
जीव भी अनेकविधघ योतनियो में परिभ्रमण करने के बावजूद भी 
विरक्त नही होते । 
कम्मसंगेहिं सम्पूढा, हुक्खिया बहुवेयणा | 
अमाणुसासु जोणीसु, विणिहम्मन्ति पाणिणों ॥६॥ 
कर्म के सम्बन्ध से मूढ़ बने हुए प्राणी असख्य वेदनाएँ प्राप्त 
कर तथा दुःखी होकर मनुष्ययोनि के अतिरिक्त दूसरी योनियो में 
जन्म घारण कर बार-बार हना जाता है। 
कम्माणं तु पहाणाएं, आघुपुष्बी कयाइ उ। 
जीवा सोहिमणप्पत्ता, आययति सणुस्सयं ॥७॥ 
क्रमशः अर्थात्‌ एक योनि में से दूसरी योनि में भठकते हुए, 
की गई अकामनिर्जरा के कारण कर्मों का भार हलका हो जाने 
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से जीव-शुद्धि को पाता है और किसी समय मनुष्ययोनि में जन्म 
धारण करता है । 

विवेचन--अज्ञान अथवा मूढ दशा मे दुःख सहन करते हुए 
कर्म की जो निर्जरा होती है, वह अकामनिर्जेरा कहलाती है। 

मानव-जत्म की दुर्लभता सममने के लिये श्रीमद्रवाहुस्वामी ने 
श्री उत्तराध्ययन-सूत्र की नियक्ति मे निम्नलिखित दस दृष्टान्त 
“दिये हैं :-- 

(१) चुल्हे का दृष्टान्त--चक्रवर्ती राजा छुह खण्ड पृथ्वी का 
अधिपति होता है। उसके राज्य मे कितने चूल्हे होते हैं? प्रथम 
चक्रवर्ती के चूल्हे पर भोजन हो और वाद मे प्रत्येक चूल्हे पर भोजन 
करना हो तो चक्रवर्ती के चूल्हे पर भला पुनः भोजन का कब अवसर 

० 
5 (३) पार्सो का छृष्टान्त--किसी खेल में यन्त्रमय पासों का 
“उपयोग करके किसी का सारा घन जीत लिया गया हो और उस 
'पराजित मनुष्य को अक्ष-क्रीड़ा से फिर अपना घन प्राप्त करना हो, तो 
'भला कब तक प्राप्त हो ? 

(3) घान्य का छष्टान्त--लछाखों मन धान्य के ढेर मे यदि 
सरसो के थोडे दाने मिला दिये हों और उन्हे वापस निकालने का 
प्रयल किया जाय तो भला कव मिल सकते हैं ? 

(8) च्ूत्त-क्रीला का दृष्टान्च--किसी राजमहल के १००८ 
स्तम्म हो और उनमे से प्रत्येक स्तम्भ के १०८ विभाग हों तथा उत्त 
अत्येक विभाग को जूआ मे जीतने पर ही राज्य मिलता हो, तो भला 
चह राज्य कब मिल सकेगा ? 
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(४) रत्न का दृष्टान्त--सागर मे प्रवास करते समय पास में 
रहे रल अगाघ जल मे डूब जाये तो भला खोज करने के बावजूद भी 
वे रल कब तक मिल सकेंगे ? 


(६) स्वप्न का छृष्टान्त--राज्य की प्राप्ति करानेवाला शुभ 
स्वप्न देखा हो और उससे राज्य की प्राप्ति भी हो गई हो। यदि 
ऐसा ही स्वप्त पुनः लाने के लिये कोई प्रयत्न करे, तो भला ऐसा 
स्वप्न पुतः कब ला सकता है ? ह 


(७) चक्र का दृष्ठान्त--चक्र अर्थात्‌ राधावेध। खम्मे के 
ऊँचे सिरे पर यन्त्र-प्रयोग से चक्राकार मे एक पुतली घूमती हो, 
उसका नाम राघा। स्तम्भ के नीचे तेल की कढाई उभालती हो, 
खम्मे के मध्य भाग मे एक तराजू बिठा दिया गया हो और उसमे 
खड़े रहकर नीचे की कढाई मे पडे राधा के प्रतिबिब के आधार पर 
बाण मारकर उसको बाँई आँख बीघना हो तो भला कब बीघ 
सकता है । 

(८) चर्म का हृष्टान्त--यहाँ चर्म शब्द का अर्थ चमडे जेसी 
मोटी सरोवर के ऊपर की शैवारू है। किसी पूर्णिमा की 
रात्रि मे वायु के तेज कोका से शवाल जरा इधर-उधर हो जाय, 
फलस्वरूप उसके नीचे छिपा हुआ कोई कछुआ चन्द्रमा के दर्शन कर 
ले और यदि वह पुनः वैसा ही चन्द्र-दर्शन अपने सम्रे-सम्बन्धियो को 
कराना चाहे तो भला कब करवा सकता है ? वायु के कोको से उसी 
स्थान पर शेवाल का इधर-उधर खिसकना और वैसे ही पूणिमा की 
रात्रि का होना, यह सव कितना दुलंस है ? 
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(&) युग का दृष्टान्त--थुग अर्थात्‌ घुरा-जूड़ा | बैल के कन्घे 
प्र उसे वराबर बिठाने के लिये लकडी के एक छोटे डण्डे का उपयोग 
किया जाता है। यदि वह जूडा महासागर के एक छोर से पानी मे 
डाली गई हो और दूसरे छोर से लकड़ी, तो भला उस जूडे पर वह 
लकड़ी कब बैठ सकेगी ? 

(१०0) परमाणु का दृष्टान्त--एक स्तम्भ का अत्यन्त महीन 
चुर्ण करके फूंकती मे भर दिया हो और किसी पर्वत के शिखर पर 
खड़ा होकर फूंक द्वारा उसे हवा मे उड़ा दिया जाय तो भला उक्त 
चूर्ण के सभी परमाणु पुनः कव एकत्र हो सकते हैं ? 

यदि इन सभी प्रश्नों का उत्तर बहुत समय और बहुत कष्ट के 
बाद यही है तो मनुष्यजन्म भी दीर्घावधि के पश्चात्‌ और अत्यधिक 
कृष्ठों के बाद प्राप्त होता है, अर्थात्‌ वह अतिदुर्लभ है। 
माणुस्स विस्गह लड़, सुई धम्मस्स दुल्लहा। 
ज॑ सोचा पडिवजन्ति, तव॑ खन्तिमहिसियं ॥८॥ 

कदाचित्‌ मनुष्यजन्म मिल भी जाय तो भी घधर्मशास्त्र के वचन 
सुनना अत्यन्त दुर्लभ है, जिन्हे सुनकर जीव तप, क्षमा तथा अहिसा 
को स्वीकार करता है। 

आहच्च सवर्ण लड्डू, सद्भा परमदुछहा। 
सोचा णेयाउयं सग्गं, बहवे परिभस्सई ॥ ६ ॥॥ 
कदाचित्‌ धर्मंगात्नों के वचन सुन भी ले, तो भी उस पर श्रद्धा 
होना अति दुलंभ हैं। त्यायमार्ग पर चलने की वात सुनकर मी बहुत 
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से लोग ( उसका अनुसरण नही करते और दुराचारी स्वच्छन्दी 
जीवन विताकर ) अष्ट बन जाते है। 
सुई च लडूं सद्धं च, पीरियं पुण दुछहं । 
चहवे रोयमाणा वि, णो य ण॑ पडिचजई || १० ॥ 

कृदाचित घमंशाल्वों के वचन सुने हो और उन पर श्रद्धा भी जम 
गई हो, पर सयम-मार्ग मे वीर्यस्फुरण होना अर्थात्‌ प्रवृत्ति करना 
अत्यन्त कठिन है । बहुत से लोग श्रद्धासम्पन्न होते हुए भी सयममार्ग 
मे प्रवृत्त नही होते । 
माणुसत्तम्मि आयाओ, जो धम्मं सोच्च सदहे । 
तबस्सी वीरियं लद्ध, संवुड़े निड्ुणे रयं ॥ ११॥ 

जो जीव मनुष्य-जीवन प्राप्त करके घर्मशात्ष के वचन सुनता है, 
उस पर श्रद्धा रखता है, और सयम-मार्ग मे प्रवृत्त होता है, वह 
तपस्वी और सवृत्त ( सवरवाला ) बनकर अपने (बद्ध और बद्धयमान) 
सभी कर्मों का क्षय कर देता है, अर्थात्‌ मुक्ति प्राप्त करता है । 
सोही उज्जुभूयस्स, धम्मो सुद्धस्स चिट्ई । 
निव्याणं परम॑ जाई, घयसित्तेव्व पावए॥ १२॥ 

सरलता से युक्त आत्मा की शुद्धि होती है और ऐसी आत्मा मे 
ही धर्म स्थिर रह सकता है। घत से सीची हुईं अभि के समान वह 
देदीप्यमान होकर परम निर्वाण ( मुक्ति ) को प्राप्त करता है। 
विगिच कम्मुणो हें, जसं संचिणु खंतिए | 
पाठ्य॑ सरीरं हिच्चा, उड़ुं पकमई दिसं॥ १३॥ 


८० ] [ क्री महावीर-वंचनाझूत 


कर्मों के कारण को अर्यात्‌ मिथ्यात्व, अविरति आदि को दूर 
करो। क्षमा, सरलता, मृदुता, निर्लॉमतादि प्राप्त कर यश का संचय 
करो। ऐसा करनेवाला मनुष्य पार्थिव शरीर छोडकर ऊष्वे दिशा की 
ओर प्रयाण करता है, अर्थात्‌ स्वर्ग अथवा मोक्ष मे जाता है ! 
.विसालिसेहि सीलेहि, जक्खा उत्तर उत्तरा। 
-महासुक्का व दिप्पंता, मन्‍नंता अपुणच्चयं || १४ ॥ 
उत्कृष्ट आचारो का पालन करने से जीव उत्तरोत्तर विमानवासी 
देव बनता है। वहाँ वह अतिशय सुगोभित और देदीप्यमान गरीर 
घारण करता है तथा स्वर्गीय सुखों मे इतना लीन हो जाता है कि 
'मुझ्के अब यहाँ से च्यवित नही होना है' ऐसा समझ लेता है। 
अप्पिया  देवकासाणं, कामरूबविडलिणो । 
उड़ कप्पेसु चिट्नति, पुत्या वाससया वहू ॥ १५४ ॥ 
देव सम्बन्धित काम-सुखों को प्राप्त एव इच्छानुसार रूप घारण 
करने की शक्तिवाले ये देव अनेक सेकडों पूर्व वर्षो तक ऊँचे स्वर्ग में 
रहते हैं । 
विवेचन--एक पूर्वं5--७०५६०००००००००० सत्तर हजार पाँच 
सौ साठ अरब वर्ष । 
- तत्थ ठिच्चां जहाठाणं, जक्खा आउक्खए चुया | 
उबंति माणुस जोणि, से दर्ंगेउसिजायइ ॥ १६ ॥ 
वहाँ अपने-अपने स्थान रहे हुए ये देव आयुष्य का क्षय होने पर 
मनुष्ययोनि को प्राप्त करते हैं और उत्हे दस अगो की भ्राप्ति होती है । 


दु्लेभ संयोग ] [ दर 


खेत्त वत्थुं हिरण्णं च, पसवो दास-पोरुस। 
चत्तारि कामखंधाणि, तत्थ से उचवज्ज३ ॥ १७ ॥ 

उक्त स्वर्ग मे से च्यवित देव जहाँ क्षेत्र ( खुली जगह--बाग- 
बगीचा आदि ), वास्तु ( मकान, महल आदि ), हिरुण्य ( सोना, 
चाँदी, जवाहरात, आदि ) और पश्यु तथा दास-दासी रूपी 
चार कामस्कन्ध अर्थात्‌ सुखभोग की सामग्री हों, वहाँ जन्म धारण 
करते है । 
मित्ततव॑ नाइवं होइ, उच्चागोत्ते य वण्णवं | 
अप्पायके महापन्ने, अभिजाय जसो बले॥ १८ ॥ 

[ ऊपर चार काम-स्कन्चरूपी एक अग का निर्देश किया गया 
है। शेष अन्य नौ अगो का वर्णन इस गाथा में किया गया है ] 
(२) उसके अनेक सन्मित्र होते है, (३) उसके बहुत से कुटुम्बिजन 
होते है, (४) वह उत्तम गोत्र मे जन्म लेता है, (५) सौन्दर्यशाली होता 
है, (६) व्याधि-रहित होता है, (७) बुद्धि-सम्पन्त होता है, (८) 
'विनयी होता है, (£) यशस्वी होता है और (१०) बलवान्‌ सी होता 
है। इस प्रकार उसे दस अग की प्राप्ति होती है। 

भोच्चा माणुस्सए भोण, अप्पडिरूवे अहाउयं । 
पुविं विसुद्ध सद्धस्मे, केवल बोहि बुज्ञिया ॥१६॥ 
आयुष्य के अनुसार मनुष्य योनि के उत्तमोत्तम भोग भोगकर तथा 
पूर्व॑भव में किये हुए शुद्ध धर्म के आचरण के फलस्वरूप वह सम्य- 
क्त्व की प्राप्ति करता है । 


हर 


रे] [ श्री महावीर-वचतामत 


चररंगं दुछ॒ह॑ नच्चा, संजमं॑ पडिवज्जिया। 
तवसा धुयकम्मंसे, सिद्धे हवहइ सासए ॥२०॥ 

है [ उत्त० अझ० ३, गा? (-२० ] 
: इन चार अड्भों को दुर्लम जानकर मनुष्य को संयम-मार्ग ग्रहण 


करेना चाहिये। तप द्वारा कर्मों को दूर कर देनेवाला मनुप्य भाश्वत 
सिद्ध होता है । 


घारो : ७६ 
आत्स-जय 


सरीरमाहु नावत्ति, जीवो चुच्चर नाविओ। 
संसारो अण्णवो वुत्तो; ज॑ तरन्ति महेसिणों ॥१॥ 
[ उत्त० ० २३, गा० ७३ ] 
शरीर को नौका” कहा गया है, आत्मा को नाविक! कहा 
गया है और इस ससार को समुद्र! कहा गया है, जिसे महर्षिगण 
पार कर जाते है । 
अप्पा खलु सयय॑ रक्खियत्यी, 
सब्बिन्दिए हि. सुसमाहिएहि । 
अरक्खिओ  जाइपह उदेह, 
सुरक्खिओ सबत्रदुह्याण मुच्चह ॥२॥ 
[ दश० चुलिका २, गा० १६ ] 
सर्व इन्द्रियो को बराबर समाधियुक्त कर आत्मा को पाप- 
प्रवृत्ति से निरन्तर बचाते रहना चाहिये, क्योकि इस प्रकार नहीं 
बचाई गई आत्मा जन्मो की परम्परा प्राप्त करती है, जबकि सुर- 
क्षित आत्मा समस्त दुःखो से मुक्त होती है 


प्डे ] [ श्री मद्दावीर-बचनामृत 


जस्सेवमप्पा उ हवेज्ज निच्छिओ, 
चइज्ज देह न हु धम्मसासणं | 
ते तारिस नो पहलन्ति इन्दिया, 
उवंति वाया य सुदंसणं मिरि ॥१॥ 
[ दश० चूलिका १, गा० १७ ) 
जिस तरह वायु की प्रचण्ड क्रोका मेरुपर्वत को नही डिगा 
सकता, ठीक उसी तरह शरीर को भले ही छोड़ दूं किन्तु धर्म-शासन 
को कदापि नही छोडगा” ऐसी दृढ निशचयवाली आत्मा को इन्द्रियाँ 
कभी भी विचलित नही कर सकती। 
अप्पा चेव दमेयल्नो, अप्पा हु खलु दुद्दमो। 
अप्या दन्‍तो सुही होइ, अस्सिं छोए परत्थ य ॥४॥ 
[ उत्त ० आ० १, गा० १६ ] 
आत्मा का ही दमन करना चाहिये । वस्तुतः आत्मा दुर्दम्य है । 
उसका दमन करनेवाला इस लोक और परलोक मे सुखी होता है । 
विवेचन--यहाँ आत्मा से अपनी आत्तरिक वृत्तियाँ समझना ।' 
बर॑ में अप्पा दन्तों, संयमेण तवेण य। 
माउह परेहि दम्मन्तो, वंध्हि वहेहि य॥५॥ 
[ उत्त० अ० १ गा» १६ ] 
दूसरे भव मे कोई अन्य मेरी आत्मा को वन्चन मे डाले और 
उसे मार-मार कर दमन करे उसकी अपेक्षा यहाँ मैं स्वय ही अपनी 
आत्मा का सयम और तप के द्वारा दमन करूँ, यही श्रेष्ठ है । 


खात्म-जय ] [८४५ 


अप्पा नई वेयरणी, अप्पा मे कूडसामली। 
अप्पा कामहुहा घेणू, अप्या में नन्‍्दर्ण वर्ण ॥६॥ 
[ उत्त० झ० २०, गा० २६ ] 
मेरी आत्मा ही वैतरणी नदी है, मेरी आत्मा ही कूट गाल्मली 
वृक्ष है, मेरी आत्मा ही कामघेनु है और मेरी आत्मा ही ननन्‍दन 
वन है । 
अप्पा कत्ता विकता य, दुक्खाण य सुहाण य | 
अप्पा मित्तममित्तं च, दुष्पट्टिय-सुपट्टिओ ॥७॥ 
[ उत्त ० छ० ३०, गा० २७ ] 
आत्मा स्वय ही दुःख तथा सुखो को उत्पन्न तथा नाश करने- 
वाली है। सन्‍्मार्ग पर चलनेवाली सदाचारी आत्मा मित्ररूप है, जब 
कि कुमार्ग पर चलनेवाली दुराचारी आत्मा शत्रु । 
जो सहस्स सहस्साणं, संगामे दुज्जए जिए। 
एगं जिणेज्ज अप्पाणं, एस से परमो जओ ॥<८॥ 
[ उत्त० अ० ६, गा० २४ ] 
पुरुष दुर्जय संग्राम मे दस लाख शन्रुओ पर विजय प्राप्त करे 
उसकी अपेक्षा तो वह अपनी आत्मा पर ही विजय प्राप्त कर हे, 
यही श्रेष्ठ विजय है। 
अप्पाणमेव जुज्झाहि, कि ते जुज्जेण बज्ञओ । 
अप्पाणमेव अप्पाणं, जहत्ता सुहमेहए ॥९॥ 


[ उत्त० अ० €, गा० २५ ] 


दई ] [ श्री महावीर-वचनामत 


हे पुरुष । तू आत्मा के साथ ही युद्ध कर। बाहरी अत्रुओं के 
साथ भला किस लिये लड़ता है ? आत्मा के- द्वारा ही आत्मा को 
जीतने मे सन्चा सुख मिलता है। 
पंचिंदियाणि कोहं; मार्ण मायं तहेव छोहं च | 
दुज्जयं चेव अप्पाणं, सब्ब॑ अप्पे जिए जिय॑ ॥१०॥। 
[ उत्त> अ० ६, गा? ३६ ] 
पाँच इन्द्रियो, क्रोच, मान, माया और लोभादि की वृत्तियाँ 
दुर्जेय हैं, ठीक वँसे ही आत्मा को जीतना वहुत कठिन है। जिसने 
आत्मा को जीत लिया उसने सबको जीत लिया । 
नतं अरी कंठछित्ता करे, 
जँ से करे अप्पणिया दुरप्पा। 
से नाहिई मच्चुम्रहं तु॒पत्ते, 
पच्छाणुतावेण दयाविहृणो ॥११॥ 
[ उत्त० ल्थर० २०, गा० ४८] 
दुराचार मे प्रवृत्त आत्मा हमारा जितना अनिष्ट करती है, 
उतना अनिष्ट तो ग्रल्ला काटने वाला कट्टर घत्रु भी नही करता ! 
ऐसा निर्देयी मनुष्य मृत्यु के समय अवध्य जपने दुराचार को 
पहचानेगा ओर फिर पश्चात्ताप करेगा। 
जो पब्वइत्ताण महत्याईं, 
सम्म॑ च नो फासयई पमाया | 


आत्स-जग ] [ ८ 


अनिग्गहप्पा य रसेसु गिड़े, 
न मूलओ छिन्दइ बंधर्ण से ॥११॥ 
[ उत्त० अ० २०, गा० रेह ] 
जो साधक प्रव्नज्या ग्रहण करने के पश्चात्‌ भी--अ्रमादवश 
अज्भीकृत महान्नतों का उचित रूप से पालन नहीं करता और विविध 
रसो के प्रति लोभी बनकर अपनी आत्मा का निग्नह नही करता 
उसके बच्चन जड मूल से कभी नष्ट नही होते । 
से जाणं अजा्णं या, कटडु आहस्सियं पय॑ | 
संचरे खिप्पसप्पाणं, बीय॑ ते न समायरे ॥१३१॥ 
[ दृ० अ० 5, गा० ३१ ] 
यदि बिवेकी मनुष्य जाने-अनजाने मे कोई अघर्म कृत्य कर बौंढे 
तो उसे अपनी आत्मा को शीघ्र ही उस से दूर कर ले और फिर 
दूसरी बार बसा कार्य नही करे । 
पुरिसा ! अत्ताणसेव अभिनिगिज्ञ एवं दुक्खा पमो- 
क्खसि ॥१५॥ 
[ क्षा० अ० ३, उ० ३, सू० ११६ | 
है पुरुष ! तू अपनी आत्मा को ही वश में कर। ऐसा करने 
से तू सब दुश्खो से मुक्त हो जायगा। - 


घारा : ८ ; 
मोक्षमार्ग 


नाणं च॒ दंसणं चेव, चरिचं च तवो तहा। 
एयमग्गमणुप्पत्ता, जीवा गच्छति सोग्गई ॥!॥ 
[ उत्त० अ० न८, गा० ३ ] 
ज्ञान, दर्शन, चरित्र और तप [ ये मोक्षमार्ग हैं । ] इस मार्ग पर 
चलनेवाले जीव सुगति में जाते हैं 
विवेचन--सभी मुमुश्षु मोक्षप्राप्ति की अभिरुचि रखते हैं, परन्तु 
मोक्ष की इस अवस्था पर पहुंचने का सच्चा विश्वास-पात्र मार्ग कौन- 
सा है? यह जानना आवश्यक हैं! इसीलियि यहाँ स्पष्ट किया 
गया है कि ज्ञान, दर्शन, चरित्र और तप की यथार्थ आराबना ही 
मोक्षप्राप्ति का सञ्चा मार्य है। इस मार्ग का अनुसरण करनेवाले 
अवश्य सुगति में अर्थात्‌ मोक्ष में जाते हैं । 
नाणेण जाणई भावे, दसणंण ये सहहे | 
चरित्तेण निमिष्हाइ, तवेण परिसुज्ञई वाशा 
हा 7 7 [ उत्त० अ० २८, गा० रे४ ] 
ज्ञान से पदार्थ जाने जा सकते हैं, दर्शन से उस पर श्रद्धा होती 
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है, चारित्र से कम॑ का आख््रव रुकता है और तप से आत्मा की 
सम्पूर्ण शुद्धि होती है । 
तत्थ पंचविहं नाणं, सु्यं आभिणिवोहियं | 
ओहिनाणं तु तइयं, मणनाणं च केवर्ल ॥१॥ 
[ छत्त० ख्र० २८, गा० ४ ] 

इनमें ज्ञान पाँच प्रकार का है :--(१) आभिनिवोधिक, (२) श्रुत, 
(३२) अवधि, (४) मनःपर्यव और (५) केवल । 

बिवेचन- मोक्ष के चतुर्विध साधनो मे ज्ञान का क्रम पहला 
है, अतः उसका वर्णन प्रथम किया गया है। जिसके द्वारा वस्तु का 
ज्ञान हो, वस्तु पहचान मे आवे, अथवा वस्तु समझी जाय, वह ज्ञान 
कहलाता है । इसके पांच प्रकार है, आभिनिबोधिक आदि। 

पाँच इन्द्रियाँ तथा छठे मन के द्वारा जो अर्थाभिमुख निश्चया- 
त्मक बोध होता है वह आभिनिबोधिक ज्ञान कहलाता है। इसी को 
सतिज्ञान भी कहते हैं। हम स्पर्श कर, चख कर, सूघ कर, देख कर 
तथा सुन कर जो ज्ञान प्राप्त करते है, वह मतिज्ञान है। 

इस ज्ञान की प्राप्ति चार भूमिकाओं में होती है। जिसमें से 
'पहली भूमिका का नाम अवग्रह है, दूसरी का ईहा, तीसरी का अपाय 
और चौथी का घारणा । 

एक वस्तु का स्पर्श होने पर कुछ है' ऐसा जो ज्ञान अव्यक्त- 
रूप में होता है वह अवग्नह कहलाता है। यह क्या होगा ?' ऐसा जो 
विचार पैदा होता है वह है ईहा । यह वस्तु वही है? ऐसा जो निर्णय 
होता है वह अपाय कहलाता है । तथा मुझे इस चस्तु का स्पर्श हुआ 
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ऐसा जो स्मरण, वह धारणा कहलाती है। लकडी का स्पर्श होते ही 
लकडी का स्पर्श मुझे हुआ! ऐसा अनुभव होता हैं। किन्तु इतनी 
अवधि मे तो उक्त चारों क्रियाएँ अत्यन्त शीघ्रता से हो जाती हैं ॥ 
अज्ञात वस्तु का स्पर्श होने पर ये क्रियाएं मन्दगति से होती हैं, 
तब उसका ज्ञान-होता है, - जबकि चिरपरिचित वस्तु मे उपयोग 
अति ज्ञीघत्र रहता है, इसलिये उसका ज्ञान नही होता । 

श्षुतज्ञान का सादा अर्थ है--सुनकर प्राप्त किया हुआ ज्ञान । हम 
व्याख्यान सुनकर अथवा पुस्तक पढकर जो ज्ञान प्राप्त करते हैं, वह: 
यह दूसरे प्रकार का श्रुतज्ञान है। 

प्रत्येक ससारी जीव मे ये दोनो ज्ञान व्यक्त अथवा अव्यक्त 
रूप मे अवश्य रहते हैं । ह 

आत्मा को रूपी द्रव्यो का अमुक काल और अमुक क्षेत्र तक 
मर्यादित जो ज्ञान होता है वह है अवधिज्ञान | दूसरे के मन केः 
पर्यायों--भावों का जो ज्ञान होता है वह है मनःपर्यवे अथवा मन+- 
पर्यवज्ञान है, ' और प्रत्येक वस्तु के सभी पर्यायों का सर्वकालीन 
जो ज्ञान होता है वह है केवलज्ञान । 

अवधिज्ञान नारकीय और देव के जीवों को सहज मे होता है 
अर्थात्‌ वे जन्म लेते हैं तब से ही अवधिज्ञान से युक्त होते हैं, जबकि 
तियंच तथा मनुष्यों को यह ज्ञान विशिष्ट लब्वि से प्राप्त होता है # 
सनःपर्यव और केवलज्ञान केवल मनष्य को ही प्राप्त होता है और 
उसके लिये विशिष्टावस्था की अपेक्षा रहती है। 

, अवधि, मनःपर्यव और केवल ये तीनों ज्ञान इन्द्रिय और मन 
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की सहायता के विना आत्मा को सीधे हो प्राप्त होते है, अतः इनकी 
गणना प्रत्यक्ष-ज्ञान में की जाती है। इसकी अपेक्षा आभिनिबोधिक 
ज्ञान तथा श्रुतज्ञान परोक्ष है, जबकि व्यवहार की गणना इससे 
भिन्‍न है। व्यवहार मे इन्द्रिय और मन के निमित्त से होनेवाले 
ज्ञान को प्रत्यक्ष कहते है और अनुमान, शब्द आदि से होनेवाले 
सीधे ज्ञान को परोक्ष कहते है। शॉंस्त्रकारों ने संव्यवहारिक- 
प्रत्यक्ष और संग्यवहा रिक-परोक्ष के रूप मे इसकी सूचना दी है। 
एयं पंचविह नाणं, दत्याण य शुणाण य। 
पञ्ञवाणं य सब्वेसि, नाणं नाणीहि देसियं ॥४॥ 
[ उत्त० अ० रे८, गा० ५ ] 
सर्वद्रव्य, सवेगुण और सर्वपर्यायो का स्वरूप जानने के लिये 
ज्ञानियो ने पाँच प्रकार का ज्ञान बतलाया है।.._ 
विवेचन--इस कथन का तात्पय यह है कि कोई भी ज्ञेय वस्तु 
इन पाँच ज्ञान की मर्यादाओ से बाहर नही है । 
पाँच ज्ञानों का स्वरूप तथा उनकी प्रक्रिया नन्दिसूत्र तथा 
विशेषावश्यकभाष्य मे विस्तारपूर्वंक समभाई गई है। * 


जीवा5जीवा वंधो य, पुण्णं पावाउसवो तहा। 
संवरो निज़्रा मोक्खो, संते ए तहिया नव ॥५॥ 


[ उत्त० अ० २८, गा० १४ ] 
* इस सम्बन्ध में विशेष जानकारी के लिए सम्पादक द्वारा गुजराती 


माध्यम से लिखी गई 'ज्ञानोपासना” ( धर्मबोध-ग्रन्थमाला की आठवीं 
पुस्तक ) देखनी चाहिये। 
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(१) जीव, (२) अजीव, (३) बंध, (४) पुण्य, (५) पाप, 
(६) आश्रव, (७) सवर, (८) निर्जरा और (७) मोक्ष ये नव तत्त्व हैं । 
विवेचन--इस जगत्‌ मे जो कुछ जानने योग्य है, उसे शैव 
तत्व कहते हैं; जो कुछ छोड़ने योग्य है, उसे हेय तत्त्व कहते हैं, 
और जो कुछ आदरने योग्य है, उसे उपादेय तत्त्व कहते हैं । 
इन तीनों तत्वों के विस्तार के रूप मे ही नव तत्वों की योजना 
की गई है। ज्ञेय तत्त के दो प्रकार हैं :---जीव और अजीव4 इन 
दोनों तत्त्वो का परिचय पहले दिया जा चुका है। हेय तत्त्व के तीन 
प्रकार हैं :--आख्रव, वन्‍्ध और पाप। जिससे कर्म आत्मप्रदेश की 
"ओर खिंचा जाता हैँ, वह आज्व, जिससे कर्म आत्मप्रदेश के साथ ओत- 
ओत हो जाय॑, वह वन्च, और जिससे आत्मा को अशुम फल भोगना पड़े 
वह पाप । उपादेय तत्व के चार प्रकार हैं :- सवर, निर्जरा, मोक्ष 
“और पृण्य। आख्व को रोकनेवाली क्रिया सवर कहलाती है, आत्म- 
प्रदेशों के साथ ओतप्रोत बने हुए कर्मों का अल्य अयवा अधिक जग 
में पृथक्‌ हो जाना उसे निर्जरा कहते हैं, सम्पूर्ण कर्मों का क्षय हो 
जाने को मोक्ष कहते हैं तथा शुभफल देनेवाला कर्म पुण्य कहलाता है। 
“इनमे पुण्य कथश्रित्‌ उपादेय है, क्योंकि उससे सत्सावनों की प्राप्ति 
होती है, किन्तु मोक्ष मे जाने के लिये उसका भी क्षय होना 
आवश्यक है। 
नवतत्त्व-प्रकरण तथा सटीक कर्मग्रत्थों मे नवतत््वों के सम्बन्ध में 
उपयोगी जानकारी दी गई है ।* 
& सम्पादक ने “जैन-धर्मदर्गन' नामक अपने बृहद्‌ ग्रथ में इस विषय 
चर सेज्ञानिक तुलना के साथ विस्तृत विवेचन किया $ ! 
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तहियाणं तु भावाणं, सब्भावे उबएसेणं | 
भावेण सदहतस्स, सम्मत्त त॑ वियाहियं ॥६॥ 
[ उत्त ० अ० २८, गा० १४ ] 

स्वभाववण अथवा उपदेश के कारण इन तत्वों के यथार्थस्वरूप 
मे भावपूर्वक श्रद्धा रखना, उसे सम्यगदर्शन कहते है । 

विवेचन--सम्यग्‌दर्शन का अर्थ है तत्त्वो के यथार्थस्वरूप की 
भावपूर्वक श्रद्धा । वह स्वभाव से अर्थात्‌ न॑सर्गिक रीति से और उपदेश 
से अर्थात्‌ गुरुजनो के व्याख्यानादि श्रवण करने से यो दो प्रकार से 
होती है। श्री उमास्वातिवाचक ने तत्त्वार्थघिगमसूृत्र के प्रथम अध्याय 
मे-- तत्त्वा्थश्रद्धान सम्यगदर्शनम! और 'तन्निसर्गाद्धिगमाद्‌ वा 
इन दो सृत्रों द्वारा उसकी स्पष्टता की है। 

परमत्थसंथवोी वा, झुदिहपरसत्थसेवणा वा। 

वावन्नकुदंसगवज्जणा य,  सम्मत्तसहहणा ॥»॥। 

[ उत्त० अ० रे८, भा० २८ ] 

परमार्थसंस्तव, परमार्थज्ञातृसेवन, व्यापत्नदर्शनी का त्याग और 
कुदशनी का त्याग, ये सम्यग्‌ दर्शन से सम्बन्धित श्रद्धा के चार 
अग है। 

विवेचन--परमार्थसस्तव का अर्थ है तत्व की विचारणा, तत्त्व 
सम्बन्धी परिशीलन। परमार्थज्ञातृुसेवत का अर्थ है तत्त्व को जानने- 
वाले गीतार्थ गुरुजनों के चरणों की सेवा। व्यापत्नदर्शनी का अर्थ 
है जो एक बार सम्यक्त्व से युक्त हो, किन्तु किसी कारणवश उससे 
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अ्ट हो गया हो । कुदर्शनी का अर्थ है मिथ्यादर्शन; की मात्यता 
'रखनेवाल़ा | इन-चार अगो मे से आरम्भ के दो अँग शद्धा को पुष्ट 
करनेवाले हैं जबकि शेष दो अग श्रद्धा का सरक्षण करनेवाले हैं । 
नादंसणिस्स नाणं, नाणेण बिना न हुँंति चरणगुणा | 


अग्ुुणिस्स नत्यि मोक्‍्खो, नत्ति अमोक्खस्स निच्वाणं ॥८॥ 
- । [ उत्त० अ० रछ, गा० २० ] 

-- सम्यग दर्शन के बिना सम्यग्‌ ज्ञान नही होता , सम्यग ज्ञान के 
बिता सम्यक चारित्र के गुण नही आते , सम्यक्‌ चारित्र के गुणों के 
विना सर्वे कर्मों से छुटकारा चही होता , और सर्वे कर्मों से छुटकारा 
पाये विता निर्वाण की प्राप्ति नही होती।॥ -  - 

विवेचन--ज्ञान से पदार्थों को जाना जा सकता है और दर्णन 
से उसपर श्रद्धा होती है, इसलिये 'नाण दसण चेव” यह क्रम दिख- 
लाया है। परन्तु जीव मात्र का मोक्षमार्ग की ओर सच्ना प्रस्थान तो 
सम्यग्‌ दर्शन की--सम्यकत्व की प्राप्ति होने के पण्चात्‌ ही होता है; 
यह वस्तु यहाँ स्पष्ट की गई है । जिसे सम्यग्‌ दर्शन प्राप्त हो, उसे ही 
सम्यग्‌ ज्ञान होता है। इसका आर्य यह है कि सम्यक्त्व की प्राप्ति से 
पूर्व जीव को जो कुछ ज्ञान रहता है, वह वास्तव में अज्ञान ही हैं , 
क्योकि मोक्षप्राप्ति मे बह उपकारक सिद्ध नही होता। सम्पक्‍त्व 
की प्राप्ति होने के पण्चात्‌ यही ज्ञान सम्यग्‌ बन जाता है। 

जिसको सम्यग्‌ ज्ञान हुआ हो उसको ही सम्पक्चारित की प्राप्ति 
होती है। इसका तात्पर्य यह सममना चाहिये कि मनुष्य चाहें 
जितने ऊंचे चरित्र का पालन करता हो, विन्तु चह सम्यन्‌ जाने से 
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रहित हो तो उसका चारित्र सम्यक्‌ नही कहलाता और इसी कारण 
उसके द्वारा उसे मोक्ष की प्राप्ति नही हो सकती । 

यहाँ तप का समावेश सम्यक्‌ चारित्र मे ही किया गया-है, अतः 
उसकी पृथक गणना नही की गई ।- 

सम्यग्‌ दर्शन, सम्यगू ज्ञान और सम्यक्‌ चारित्र--इन तीन 
'साधनो को रत्नत्रयी कहते है। श्री उमास्वातिवाचक ने तत्त्वार्था- 
“घिगमसूत्र के प्रारम्भ मे मोक्षमार्ग के साधनरूपे मे इस रल्नन्नयी का 
ही उल्लेख किया है। 

उपयुक्त तीन साघनो का सक्षेप ज्ञान और क्रिया इन--दो साधनों 
में किया जाता है ; वहाँ दर्शन का समावेण ज्ञान मे किया जाता है, 
और चारित्र के स्थान पर क्रिया शब्द बोला जाता है। नाण- 
किरियाहि मोक्खो,” ये वचन उसके लिये प्रमाणभूत हैं । तात्पर्य यह 
'कि यहाँ मोक्षमार्ग के चतुविध साधनों का वर्णन किया गया है, किन्तु 
ये साधन चार ही होते है, इनसे न्यूनाधिक नही हो सकते, ऐसा 
एकान्तिक आग्रह नही है। अपेक्षासेद से इन साधनों की संख्या 
न्यूनाधिक हो सकती है । 

सामाइय त्थ पढमं, छेओवड्टावर्ण भवे बीय॑। 


परिहारविसुद्ीयं, सुहुम॑ तह संपरायं च ॥६॥ 
अकसायमहक्खाय, छउमत्थस्स जिणस्स वा। 


एगं चयरित्तकरं, चारितं होइ आहिय॑ ॥१०॥ 
[ उत्त>० अ० २८, गरा० ३२-३३ ] 
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पहला सामयिक नाम का चारित्र है, दूसरा छेदोपस्थापनीय 
नामक चारित्र है, तीसरा परिहारविशुद्धि नामक चारित्र है और 
चौथा सुक्ष्मसपराय नामवाला चारित्र है। 

कषाय से रहित चारित्र यथाख्यात कहलाता है। वह छद्मस्थ 
और केवली को होता है। भगवान्‌ ने कहा है कि ये पाँचो चारित्र 
कर्मो का नाश करनेवाले है । 

विवेचन-आत्मा को शुद्ध दशा मे स्थिर करने का प्रयल 
चारित्र है। इसीको सवर, सयम, त्याग अथवा प्रत्याख्यान भी 

कहा जाता है। परिणामशुद्धि के तरतममाव की अपेक्षा से चारित्र 

के पाँच प्रकार किये गये हैं। छल्म अर्थात्‌ परदा। अब तक जिसके 
ज्ञान पर परदा है, वह है छद्मयस्थ। केवलज्ञान होने से पूर्व सभी 
आत्माएँ इस अवस्था मे रहती हैं । 

मन, वचन और काया से पापकर्म नहीं करना, नही कराना तथा 
करते हुए को अनुमति नही देना, ऐसे सकल्पपूर्वक जो चारित्र ग्रहण 
किया जाता है, उसे सामायिक-चारित्र कहते हैं। यह चारित्र व्रतघारी 
गृहस्थों मे अल्याश तथा साधुओं मे सर्वाश मात्रा मे होता है। 

नये शिष्य को दशवैकालिक-सूत्र का पदजीवनिका नामक चौथा 
अध्ययन पढाने के वाद जो बडी दीक्षा दी जाती है, उसे छेदोपस्था- 
पनीय चारित्र कहते हैं अबवा एक तीर्यड्रर के सावु को अन्य 
तीर्यड्ूडर के शासन मे प्रवेश करने के लिये नया चारित्रे ग्रहण करना 
पड़ता है, उसे भी छेद्ोपस्थापनीय चारित्र कहते हैं। श्री पाइवेनाथ 
भगवान्‌ के चातुर्याम ब्रतवाले साधुओं ने पाँच महाव्रतवाला श्रीमहावीर 


मोक्षमाग ] [ ६७ 


स्वामी का मार्ग स्वीकृत किया, तब नये सिरे से चारित्र ग्रहण किया 
था , वह इस ग्रकार का था। सामायिक-चारित्र के पर्याय का छेंदन 
कर उपस्थापित किया जाता है इसलिये इसे छेदोपस्थापनोय कहते 
है। इसमे प्रवेश करने के बाद पूर्वावस्था के मुनियो के साथ व्यवहार 
में आ सकते हैं । 

विशिष्ट प्रकार की तपश्चर्या से आत्मा की शुद्धि करना, परिहार 
विशुद्धि नामक तीसरा चारित्र है । 

क्रोघ, मान, माया और लोभ इन चार कषायो को सम्पराय 
कहते है। वह सूक्ष्म हो जाय अर्थात्‌ उपचाम या क्षय को प्राप्त हो 
जाय, तब सुृक्ष्म-सम्पराय चारित्र की प्राप्ति मानी जाती है। इस 
चारित्र मे सूक्ष्म छोभ का अर जेष रहता है। 

जब सूक्ष्म लोस भी चछा जाय और इस प्रकार सम्पूर्ण कषाय 
रहित अवस्था प्राप्त हो, तब यथाख्यात चारित्र की प्राप्ति मानी जाती 
है। इस चारित्र को वीतराग चारित्र भी कहते है, क्योकि उस 
समय आत्मा राग और हृंष दोनो से ऊपर उठ सम्पूर्ण माध्यस्थभाव 
को प्राप्त होती है । 

छद्मस्थ आत्मा उत्तरोत्तर विशुद्धि को प्राप्त करती हुईं इस 
अवस्था तक पहुँचतो है और केवलज्ञान-प्राप्ति के पश्चात्‌ भी इस 
चारित्र मे स्थिर रहती है। 

ये सब चारित्र उत्तरोत्तर शुद्ध हैं और कर्म का क्षय करने मे परम 


उपकारक हैं । 
छ 
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तवो य दुविहो वृत्तो, बाहिरूभन्तरो तहा। 
वाहिरो छचिहों वुत्तो, एवमव्मन्तरो तवों॥१शा 
[ उत्त> अ० र८ गा० ३४] 

तप दो प्रकार का वतलाया गया है। वाह्य और आस्वन्तर। 
वाद्य तप छह प्रकार का वर्णित है और आशभ्यन्तर तप भी इतने ही 
प्रकार का । 

चिवेचन--जो शरीर के सातों घातुओ तथा मन को तपाये, वह 
तप कहलाता है। कर्म की निर्जरा करने के लिये यह उत्तम साधन 
है। तप दो प्रकार का है :--वाह्य और आम्यन्तर। इन मे वाह्म- 
तप बरीर की जुद्धि में विशेष उपकारक है और आश्यन्तर 
तप मानसिक शुद्धि मे। इन दोनो तपों के अलग-अरूग छह 
प्रकार हैं । 
अगसणमृणोयरिया, भिक्‍्खायरिया य रसपरिच्चाओं । 
कायकिलेसो संलीणया, य वज्ञ्ो तबो होई॥ १२॥ 

हि [ उत्त> ज० ३०, गा० ८ ] 

वाह्मतप के छड्ठ प्रकार है--(१) अनशन, (२) ऊनोदरिका, (३) 
सिक्षाचरी, (४) रसपरित्याग, (५) कायकक्‍केश तथा (६) सलीनता । 

विवेचन--भोजन का अमुक समय के ल्यि अथवा पूर्ण समव 
के लिये परित्याग करना अनशन कहलाता है। एकागन, आयविल, 
उपवास--ये सब इसी तप के प्रकार हैं। ल्लुघा से कुछ कम भोजन 
करने की क्रिप्रा को ऊनोदरिका कहते हैं। शुद्ध भिक्षा पर निर्वाह 


स्पा कर 
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लोक-समूह का त्याग करके एकाग्रभाव से विचरण करना तथा काया 
के ममत्व को छोड़कर आत्मभाव में रहना व्युत्सर्ग हैं।* 
 खबिता पुब्वकम्माईं, संजमेण तवेण य। 
सत्वदुःखप्पहीणड्ा, पकमंति महेसिणों ॥१४॥ 
[ उत्त० अ० २८, गा० ३६ ] 
जो महर्षि है, वे सबम और तप से पूर्व कर्मों का क्षय कर समस्त 
दुःखों से रहित ऐसे मोक्षपद की ओर शीघ्र गमन करते हैं । 
सड्ं नगर किच्चा, तवसंवरमग्ग्ल | 
खन्ति निउणपागारं, तिगुत्तं दुष्पर्ंसगं ॥१५॥ 
धण्णंं परकरमं किच्चा, जीव॑ च ईरियं सया। 
घिए च केयणं फकिच्चा, सच्चेण पलिमन्थए ॥१६॥ 
तबनारायजुत्तेणग,.. भित्तृण॑ कम्मकंचुय॑ | 


मुणी विगयसंगामो, भचाओ परिमुच्चए ॥१७॥ 
[ उत्त० झ० ६, गा० २०-२१-२२ ] 


& तपोरत्नमहोद॒धि अन्थ में अनेक प्रकार के तपों का वर्णन क्या गया 
है और सम्पादक ने तप-विचार', 'तपनां तेज, ( धर्मबोघ-प्रन्थमाऊा : 
पु० १० ) और “तपनी महत्ता (जेन शिक्षावली प्रथस श्रेणी : घु० ८) 
तथा “मायबिल-रहस्य' ( जैन शिक्षावली द्वितीय श्रेणी : घु० ६ ) नांमक 
शुजराती छुल्तकों में तप के सम्बन्ध में विविध दृष्टियोँ से विचार 
क्या दे । 


समोक्षमार्ग | ६. [१०१ 


श्रद्धारुपी नगर, क्षमारूपी दुर्ग और तप-सयमरूपी अर्गंला बनाकर 
त्रिगुप्तिकूप शत्रो द्वारा कर्मशत्रुओ से अपनी रक्षा करनी चाहिये। 

पुनः पराक्तमरूपी घनुष की ईर्यासमिति रूप डोरी बनाकर धीैर्य- 
रूपी केतन से सत्य द्वारा उसे बाँधना चाहिये । 

उस घनुष पर तपरूपी वाण चढाकर कर्मूपी कवच का भेदन 
करना चाहिये । इस प्रकार से सग्राम का सदा के लिये अन्त कर 
मुनि सवश्रमण से मुक्त हो जाता है। 

विवेचन--इस वर्णन का तात्पयय यह है कि मोक्षमार्ग के पथिक 
को नीचे लिखे गुण प्रास करने चाहिये । 

१ ; श्रद्धा--आत्मश्रद्धा, देव-गुरु-धर्म के प्रति श्रद्धा, नव तत्तों 
पर श्रद्धा । 

२ $ क्षमा - क्रोध पर विजय । यहाँ मान, माया और लोभ पर विजय 
का निर्देश नही किया गया है पर वह समझ लेना चाहिये । 
इस प्रकार आजंव, सरलता और निर्ूमिता भी अर्जित करनी 
चाहिये । 

३ $ तप--अनेकविध तप । 

४ ४ सयम-पाँच इन्द्रियों पर नियस्त्रण । 

५६ त्रिगुप्ति--शुप्ति अर्थात्‌ अप्रशस्त भ्रवृत्ति का निग्रह । इसके तीन 
प्रकार हैं--(१) मनगुप्ति, (२) वचनगुप्ति और (३) कायगुप्ति। 
सयम मार्ग मे आगे बढने के लिये ये तीनो गुप्तियाँ बहुत ही 
महत्त्वपूर्ण साधन है । 

६ $ प्रराक़म--विज्नो की परवाह किये बिना ध्येय की ओर अग्रप्तर 
होने का दृढ पुरुषार्थ । 


ईः 
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७९ इर्यासमिति--समिति अर्थात्‌ सम्यक्‌ प्रवृत्ति | इसके पाँच प्रकार 
हैं ः--(१) ईर्या-समिति, (२) भाषा-समिति, (३) एषणा- 
समिति, (४) आदान-निक्षेप-समिति और (५) पारिष्ठा- 
पनिका-समिति । इन पाँचो समितियों का पाऊून सयमसाधना 
में अत्यन्त उपकारक सिद्ध होता है। तीन गुप्तियों और पाँच 
समितियो को अष्टप्रवचन-माता कहा जाता है। इसका 
वर्णन इस ग्रन्थ की अठारहवी घारा मे किया गया है। 

८ ४ घैयं--चित्तस्वास्थ्य । जिस साधक का चित्त स्वस्थ नहीं है, 
वह मोक्षमार्ग की साधना मे आगे प्रगति नही कर सकता। 
चाहे कष्टों के पहाड ही न टूट जाय तो भी उसे सहन 
करने की तैयारी रखनी चाहिये । 

६ ; सत्य--सत्य की उपासना, सत्य के प्रति आग्रह । 

१० $ तप--यहाँ तप शब्द से इन्छानिरोघरूपी तप समझना चाहिये । 
११ ४ कर्मरूपी कवच का भेदन--समस्त कर्मो का क्षय । 
तस्सेस मरगो गुरु-विड्सेवा, 
विवज़णा वालजणस्स दूरा। 
सज्ञ्ञायएगंतनिसेवणा य, 
ि खत्तत्यसंचितणया घिई य ॥१८॥ 
[ उत्त० अ० ३२, गा० ३ ] 
गुरु और वृद्ध सन्‍्तों की सेवा, अज्ञानी जीवों की सगति का दूर 
से ही त्याग, स्वाध्याय, स्त्री-नपुसकादि रहित एकान्तस्थल का सेवन 


मोक्षसार्ग ) [१०३ 


सूत्राथ का उत्तम प्रकार से चिन्तन तथा घैर्य, ये एकान्तिक सुखरूप 
मोक्षप्राप्ति के मार्ग है । 

विवेचन-मोक्षमार्ग के पथिक मे कुछ और भी गुण होने 
चाहिये, जो यहाँ दिखाये गये है :--- 

१९ गुरु की सेवा-ज्ञान दे वे गुरु। उनके प्रति विनय रखने से, 
उनकी सेवा करने से शास्रों का रहस्य समझ मे आता है 
और मोक्ष की साधना मे शीघ्र आगे बढ सकता है। 

२ $ वृद्ध सन्‍्तो की सेवा--यह भी गुरु सेवा के समान ही उपकारक है । 

३ $ अज्ञानियो की सगति का त्याग-जो बालभाव मे क्रीड़ा कर 
रहे है, उन्हे अज्ञानी समझना चाहिये। उनकी सगति करने 
से मोक्षमाघना का उत्साह शिथिल हो जाता है, अथवा 
उससे भ्रष्ट होने का प्रसग भी आ जाता है। इसलिये उनकी 
सगति का परित्याग करना चाहिये। सगति करना हो तो 
परमार्थ जाननेवाले ज्ञानियो की ही करनी चाहिए ताकि 
कल्याण की प्राप्ति हो। 

४; स्वाध्याय-- आप्तप्रणीत शास्रों का अभ्यास । 

५ $ एकान्त-निषेवण--एकान्त मे रहना। 

६ $ सूत्रार्थ का उत्तम प्रकार से चिन्तन--सूत्र और अर्थ दोनो का 
अच्छी तरह चिन्तन-मनन करने पर मन का विक्षेप ठल 
जाता है और मोक्षसाधना के उत्साह मे वृद्धि होती हैं । 

७; घेयें--चित्त की स्वस्थता । 
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सोच्चा जाणइ कल्लाणं, सोच्चा जाणइ पावर्ग | 
उमय॑ पि जाणह सोच्चा, ज॑ छेये त॑ समायरे ॥१॥ 
[ दश० अ० ४, गा० ११ ] 
साधक सदुगुरु का उपदेश श्रवण करने से कल्याण का--आत्म- 
हित का मार्ग जान सकता है, ठीक वैसे ही सदुगुरु का उपदेश 
श्रवण करने से पाप का -अहित का मार्ग भी जान सकता है। जब 
इस प्रकार वह हित और अहित दोनों का मार्ग जान ले, तभी जो 
मार्ग हितकर हो उसका आचरण करे | 
जो जीवे वि न जाणेइ, अजीवे विन जाणइ | 
जीवाउजीवे अयाणंतो, कहं सो नाहीइ सजम॑ ॥२॥ 
[ दुश० अ० ४, गा? १२ |] 
जो जीवों को नही जानता है, वह अजीबों को भी नही जानता 
है। इस प्रकार जीव और अजीव दोनों को भी नही जाननेवाला 
भला सयम को किस प्रकार जानेगा ? 
विवेचन---साघक को सर्व-प्रथम जीवो का आत्मतत्त्त--का ज्ञान 
प्राप्त कर लेना चाहिये, अर्थात्‌ उसके लक्षणादि से परिचित होना 


फाधना-क्रम ) [१०र 


चाहिये। जिसने इस तरह का ज्ञान प्राप्त नही किया, उसको अजीव 
का ज्ञान भी नही हो सकता, क्योकि इन दोनो के बीच का भेद 
उसकी समझ मे नहीं आता । इस तरह जो जीवो और अजीवो, 
दोनो के स्वरूप से अज्ञात है. वह सयम का स्वरूप भी नहीं जान 
सकता, क्योकि सयप्रपालन का जीवदया के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है। 
जो जीवे वि वियाणेडू, अजीवे वि वियाणह | 
जीवाजीवे वियाणंतो, सो हु नाहीइ संजम ॥३॥ 
[ दश० ज० ४, गा० १३] 
जो जीवोंको अच्छी तरह जानता है, वह अजीवो को भी अच्छी 
तरह जानता है। इसी प्रकार जीव और अजीब दोनो को सर्वोत्तम 
रूप में जाननेवाला संयम को भी अच्छी तरह जान लेता है। 
जया जीवमजीवे य, दो वि एए वियाणईइ | 
तया गईं बहुविहं, सब्बजीवाण जाणइ ॥श। 
[दश० अ० ४, गा० १४] 
जब कोई साधक जीवों और अजीवों को उत्तम रीति से जानता 
है, तब वह सभी जीवो की बहुविध गति को भछी-भाँति 
'पहचानता है । 
विवेचन-यहाँ गति शब्द का अर्य एक भव से दूसरे भव में 
जाने की क्रिया समकनो चाहिये । यह गति नरक, तिर्यच, मनुष्य और 
देव इस तरह चार प्रकार की है। ससारी जीव को इन चार गतियो 
में से एक गति में अवश्य उत्पन्न होना पड़ता हैं, क्योकि उसने इस 
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प्रकार का कर्मबन्धघन किया है, ओर कर्म के फल भोगे बिना किसी 
को मुक्ति नही मिलती | 
जया गईं बहुविहं, सच्वजीवाण जाणइ। 
तया पृण्णं च पाव॑ च, बंध मोक्‍्ख च जाणइ ॥५॥ 
!.. [ दुश० अ० ४, गा० १५४] 
जब साधक सर्वजीवों की अनेकविध गतियों को जानता है, 
तब पुण्य, पाप, वन्ध और मोक्ष को जानता है । 
+ववेचन--जव साधक जीवकी अनेकविध गति का कारण 
सोचता है तब उसके सामने पुण्य-पाप का सिद्धान्त आ जाता है। 
जैसे कि पुण्य करनेवालों की सदुगति होती है और पाप करनेवालो की 
दुर्गति । पीछे अधिक विचार करने पर पृण्य और पाप एक भ्रकार 
का कर्मबन्धन है, यह बात उनके समभने मे आती है , और जहाँ 
कर्मवन्चन है, वहाँ उसमे से छूटने की कोई प्रक्रिया भी अवश्य होनी 
चाहिये, ऐसा अनुमान होते ही मोक्ष का निर्णय हो जाता है । 
जया पुण्णं च॒ पावं च, बंध मोक्‍्ख च जाणह । 
तया निब्बिदए भोण, जे दिव्वे जे य माणुसे ॥६॥ 
[ दुश० अ० ४, गा? १६ ] 
जब साधक पुण्य, पाप, बन्‍्च और मोक्ष का स्वरूप अच्छी तरह 
जान लेता है, तव उसके मन मे स्वर्गीय तथा मानुपिक दोनों प्रकार 
के भोग सारहीन हैं, यह वात उसके घ्यान मे आ जाती है और उसके 
प्रति निवेद--वराग्य उत्पन्न होता है । 


साधना-क्रम ] [ १०७० 
जया नितब्बिदए भोए, ज॑ दिच्वे जे य माणुसे । 
तया चयह संजोगं, सब्मितर-बाहिरं ॥७॥ 
[ दश० अ० ४, गा० १७ ] 
जब साधक के मन में स्वर्गीय तथा मानुपिक भोगो के प्रति निर्वेद 
--चराग्य उत्पन्न होता है, तब आभ्यन्तर और बाह्य संयोगो को वह 
छोड देता है। 
विवेचन :--यहाँ आश्यन्तर सयोग से कषाय और बाह्य सयोग 
से धन, घान्यादि का परिग्रह तथा कुटुम्बिजनों का सम्बन्ध ऐसा अर्थ 
लेना चाहिये। तात्पर्य यह है कि साधक मे जब स्वर्गीय अथवा 
मानुषिक भोग की इच्छा नहीं रहती, तब कषाय करने का कोई 
कारण नही रहता और घन-घान्यादि तथा कुटुम्बिजनो के प्रति रहे 
ममत्व मे अपने आप ही कमी आ जाती है । 
जया चयह संजोगं सब्मितर-बाहिरं । 
तया मुण्ड भवित्ताणं, पत्वयह अणगारिय ॥८॥ 
[ दश० आ० ४, गा० १८] 
जब साधक आम्यन्तर और बाह्य सयोगो को छोड देता है, तब 
सिर मुंडवाकर अणगार धर्म मे प्रत्नजित होता है। 
विवेचन :--अणगार घर्म अर्थात्‌ श्रमण-घमे, साधु-धर्म । 
प्रत्नजित होना अर्थात्‌ दीक्षित होना । निर्मन्थ सम्प्रदाय मे साधु-घर्म 
की दीक्षा ग्रहण करते समय सिर पमुंडवाना अत्यावश्यक होता है ॥ 
बौद्ध-अमण भी दीक्षा ग्रहण करते समय सिर का मुण्डन कराते है | 
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जिसने सिर मुंडवाया उसने शरीर सम्बन्धी सारी शोभा, सारे ममत्व 
'का परित्याग कर दिया ऐसा समझा जाता है। 
जया मुण्ड भवित्ताणं, पत्वयदए अणगारियं। 
तया संवरसुकिट्टं, धम्म॑ फासे अणुत्तरं ॥६॥ 
[ दच्च० अ० ४, गा० १६ ] 
जव साधक मस्तक का मुण्डन करवा कर अणगार धर्म मे प्रव्नजित 
होता है, तब उत्कृष्ट सयमरूपी घ॒र्म का सर्वोत्तम ढग से आचरण कर 
सकता है। 
जया संवरम॒ुकिट्ट, धर्म्म फासे अणुत्तर। 
तया घुणइ कम्मरयं, अवोहिकलस कड़े ॥१०॥ 
[ दुश० अ० ४, गा० २० ] 
जब साधक उत्कृष्ट सयमरूपी धर्म का सर्वोत्तम रूप से आचरण 
करता है, तव मिथ्यात्वजनित कलुषित भावो से उत्पन्न कर्मरज को 
दूर कर देता है । 
जया धुणइ कम्मरयं, अवोहिकलुस कडं। 
तया सबत्तगं नाणं, दंसणं चामिगच्छइ ॥११॥ 
[ दश० अ० ४, गा० २१] 
जब साधक मिध्यात्वजनित कल॒षित भावों से उत्पन्न कर्मरज को 
दूर कर देता है, तब सर्वव्यापी ज्ञान ( केवलज्ञान ) और सर्वव्यापी 
अन ( केवलदर्शन ) को प्राप्त कर सकता है । 
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जया सवत्तग् नाएणं, दंसणं चामिगच्छई | 
तया लोगमलोगं च, जिणो जाणइ केवली ॥१ शा' 
[ दश० अ० ४, गा० २२ ] 
जब साधक सर्वव्यापी ज्ञान और सव्वव्यापी दर्शन को प्राप्त करता 
है, तब वह लोक और अलोक को जान लेता है तथा जिन एवं केवली 
बनता है। 
जया लोगमलोगं च, जिणो जाणइ केवली । 
तया जोगे निरूंभित्ता, सेलेसि पडिवज्जइ ॥१श॥ 
[ दश० अ० ४, गा० २३ ] 
जब साधक लोक और अलोक का ज्ञाता जिन तथा केवली बनता 
है, तब अन्तिम समय में मत, वचन और काया की समस्त प्रवृत्तियो 
को रोककर शैलेशी अवस्था को प्राप्त करता है, अर्थात्‌ पर्वत जैसी 
स्थिर-अकम्प दशा को प्राप्त होता है । 
जया जोगे निरूमित्ता, सेलेसि पडिचज्जईइ | 
तया कम्म खवित्ताणं, सिद्धि गच्छई नीरओ ॥१७श॥' 
[ दश० अ० ४, गा० २४ ] 
जब साधक मन. वचन और काया की समस्त प्रवृत्तियो को 
रोक कर शैलेशी अवस्था को प्राप्त करता है, तब सम्पूर्ण कर्मों को 
क्षीण कर जुद्ध रूप घारण कर सिद्धि को पाता है। 
जया कम्मं खवित्ताणं, सिद्धि गच्छड नीरओ । 
तया लोगमत्थयत्थो, सिद्धों हच॒ह सासओ ॥१४॥ 
[ दुध? अ० ४, गा० २४ ] 
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जव वह समस्त कर्मों को क्षीण कर छुद्ध बना हुआ सिद्धि को 
पाता है, तव छोक के मस्तक पर रहनेवाला ऐसा गाश्वत सिद्ध वन 
जाता है। 
सुहसायगस्स समणस्स, सायाउलगस्स निगामसाइस्स | 
उच्छोलणापहोयस्स, दुछृहा सुगई तारिसगस्स ॥१६॥ 
[ दश० अ० ४, गा० २६ ] 
जो श्रमण वाह्य-सुख का अभिलाषी है, और सुख केसे प्राप्त हो ? 
इसी उपेड़-बुन मे निरल्तर व्याकुल रहता है, सृत्रार्थ की बेला टल 
जाने के पश्चात्‌ भी दीर्घकाल तक सोया रहता है, जो अपना 
शारीरिक सौन्दर्य वढ़ाने के हेतु सदा हाथ-पैर आदि घोता रहता है, 
ऐसे श्रमण को मोक्ष की प्राप्ति होना अत्यन्त दुर्लभ है । 
तबोगुगपहाणर्स, उज्जुमइ खंतिसंजमरयस्स । 
परीसहे जिगन्तस्प, सुलहा सुगई तारिसगस्स ॥१७॥ 
[ दश० अ० ४, ग्रा० २७ | 
जो श्रमण तपोगुण मे प्रवान है अर्थात्‌ घोर तप करता है, 
जो प्रकृति से सरल है, क्षमा और सयम मे सदा अनुरुक्त रहता है, 
तथा परीषहो को जीतता है, उप्तके लिये मोक्षप्राप्ति सुलम है। 
विवेचन--शुद्ध चरित्र का पालन करते समय जो कष्ट, 
आपत्तियाँ और कठिवाइ्याँ आती हैं उनको समतापूर्वक सहन कर 
लेने को ही परीषह-जय कहते हैं। इसके निम्नलिखित वाईस 
अकार हैं :--- 
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१ ६ क्षुघापरीषह- से उत्पत्त वेंदता सहिने करना । 


२ $ तृषापरीषह--ए से उत्पत्व वेदता सहत करना । 
३ $ ज्ीतपरीषह-० है से होनेवाली वेदना सहन करना । 

४ ६ उष्णपरीषह- तो से उत्पत्त वेदता सहन करना । 

भू दुंश-सवाकपरीषह-- मच्छरों के काटने से उप्त्त बेदना 


होने देता । 
घन को विचलित 


पद स्त्रीपरीषह - स्त्रियों के अग-प्रदर्शन सेम 


मनप्य आक्रोश-क्ोच करे, तिसकार 


करे उसे शात्ति से सह लेना १ 
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१३ : वबपरोपह--कोई मारपीट करे तो भी आत्ति से सह लेना । 

१४ ४ याचनापरीपह--साधु को प्रत्येक वस्तु मांग कर ही प्राप्त 
करना चाहिये, अतः मन में ग्लानि नही लाना । 

१५ $ अलासपरीपह- भिक्षा मांगने पर सी कोई वस्तु न मिले तो, 
उसके लिये सन्‍्ताप न करना । 

१६ ; रोगपरीपह--चाहे जैसा रोग अथवा व्याधि उत्पत्व क्योंन 
हुई हो किन्तु चीखना-चिल्लाना अथवा रोना-पीटना नहीं। 
साथ ही तत्सम्बन्ची सभी वेदनाएं झञान्ति-पूर्वक सहना। 

१७ ; तृणस्पर्शपरीपह--बैठ्ते-उठ्ते तथा सोते समय दर्भादि तृर्णो के 
कठोर स्पर्श को जान्ति-पूर्वक सह लेना । 

१८ ; मलपरीषह--पसीना तथा विहार आदि के कारण झरीर पर 
मैल जम जाने पर भी स्वान की इच्छा नहीं करना । 

१६ + सत्कारपरीपह--कोर्ड कैसा भी सत्कार क्‍यों न करे उससे अभि- 
मान न करते हुए मन को वश मे रखना और यह सत्कार 
मेरा नही अपितु चरित्र का हो रहा है, ऐसा मानना । 

२० : प्रज्ञापरोपह--बुद्धि अयवा ज्ञान का अभिमान नहीं करना। 

२१ : अन्नानपरीपह--अत्यधिक परिश्रम करने पर भी सूत्रसिद्धान्त 
क्य चाहिये जितना वोब न हो तो उससे निराश न होना । 

२२ ४ सम्यक्तत्वपरीपह--क्सिी मी स्थिति मे सम्यक्त्व को डावॉडोल 
न द्वोने देना तवा उतका संस्क्षण करना । 


घारा « २0: 
घमोचरण 


जरामरणवेगेण, चुज्श्माणाण पाणिणं । 
धम्मो दीवो परुढा 3, गई सरणपझ्॒त्तम ॥९ 


[ उत्त० झ० २३, गा० दिप ] 
जरा और मरण के भच्त्े भक्कावात में जीवों की रक्षा के लिये 
धर्म एक ढीप ( बेट ) है, आधार है और उत्तर्म शरण है। 
विवेचन--जहा जन्म है वहाँ जरा और मरण अवश्य है। जरा 
और मरण का वेग इतना तो भ्रचण्ड है कि रोकने से रुक नहीं 
सकता उसके प्रचंड प्रवाह पे प्राणी मात्र को बहता ही पड़ता 
है और अनेक अकार के दुःखो का अनुभव सी करना पड़ता है । ऐसी 
अवस्था में धर्म ही एक अद्वितीय सहायक बनता है, इसके आधार 
प्र ही जीव मात्र अचल-अठल रहें है, और उनकी उत्तम रीति 
से रक्षा होती है | अत्य शब्दों भे कहे तो जिसने धर्म का आचरण 
नही किया उसको दुःख उठाना पडता है और 
उसकी मृत्यु बिगड जाती है । 
सरिहिसि राय जया ठया वो, 


मणो रे कामगुणे.. विहाय । 
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एकी हु धम्मों नरदेव ताणं, 
न॒विजई अन्नमिहेह किंचि॥ २॥ 
[ उत्त० अ० १४, गा? ४० ] 

है राजत्‌)! इन मनोहर एवं कमनीय ऐसे कामभोगों को 
छोडकर एक दिन तुझे मरना ही है । उस समय हे नरदेव ! एकमात्र 
घ॒र्म ही तेरा जरणावल्म्वन सिद्ध होगा। धर्म के अतिरिक्त 
इस ससार में ऐसी कोई वस्तु विद्यमान नही कि जो तेरे उपयोग मे 
आए। 

विवेचन -यहाँ राजा को सम्बोधित किया है, किन्तु वात सब 
के लिये समान रूप से उपयोगी है । 

जरा जाव न पीडेइ, वाही जाब न बड़ई । 
जाविंदिया न हायंति, ताव धम्मं समाचरे ॥३॥ 
[ दश० झ० ८, गा० रेई ] 

जब तक जरा पीछित न करे, व्याधि मे वृद्धि न हो और 
इन्द्रियाँ वल्हीन न हो जाएं तवतक की अवधि मे उत्तम प्रकार से 
धर्माचरण कर लेना चाहिये । 

विवेचल- प्रायः मनुष्य ऐसा समझता हैं कि जब में बड़ा हो 
जाऊंगा, वृद्ध बनूंगा, तब धर्माचरण करूंगा । अमी तो आमोंद-प्रमोद 
के दिन है। किन्तु उसका यह समझना आन्ति है। देह क्षणमगुर है। 
यह कब चष्ट हो जायगा कहा नहीं जा सकता । यदि मान लिया 
जाय कि आयुज्य की डोरी रूम्ब्री है, और वह वृद्ध होनेवाला है, 
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तो क्या उस समय वह धर्माचरण कर सकेगा ? उस समय उसको 
शारीरिक जक्तियाँ क्षीण हो जाती है, छोटी-बड़ी अनेक प्रकार की 
व्याधियाँ शरीर को ग्रस्त कर लेती है और इन्द्रियाँ यथेष्ट कार्य करने 
में प्राय+ असमर्थ होती है । ऐसी स्थिति मे भला किस- तरह धर्माचरण 
हो सकता है? अतः सुज्ञ मनुष्य को आरम्भ से ही धर्म का आचरण 
कर लेना चाहिये। साथ ही यह वात ध्यान मे रखनी चाहिये कि 
जिसने बाल्यकाल मे अथवा यौवन मे धर्माचरण नही किया, उसे 
वृद्धावस्था में घ॒र्म प्रिय नही लगता । फलतः जबसे मनुष्य कुछ सममने 
लगता है तब से ही उसे घ॒र्माचरण करना आरम्भ कर देना चाहिये। 


जा जा बच्चह रयणी, न सा पडिनियत्तई | 
अहम्म॑ कुणमाणस्स, अफला जन्ति राइओ ॥ ४ ॥ 
जा जा बच्चहू रयणी, न सा पडिनियत्तई | 
धर्म च कुणमाणस्स, सफला जन्ति राइओ ॥ ४ ॥ 
[ उत्त० अ० १४, गा० २४-२४ ] 
जो-जो रात्रियाँ बीतती है वे पुनः लोटकर नहीं आती और 
अधघर्मी की रानियाँ हमेशा निष्फल बीतती है । 


जो जो रात्रियाँ बीतती हैं वे वापपत लौट नहीं आती और 
घर्मी की रात्रियाँ हमेशा सफल होती है । 

विवेचन--जो-जो रात बीतती है, वह पुत्र लौट नही आती; 
वैसे ही जो-जो दिन बीतता है, वह भी पुनः लोट नहीं आता ॥ 
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तात्पर्य यह है कि जो समय चला गया, वह सदा के लिये हाथ ते 
निकल गया, वह पुनः आनेवाला नही है। ऐसी अवस्था मे बुद्धिमान 
मैनुष्यो का यह कर्त्तव्य हो जाता है कि समय का वन सके उतना 
सदुपयोग कर लेना चाहिये | जो मनुष्य अघर्म करता है, उसके समय 
का दुरुपयोग हुआ, ऐसा समझना चाहिए, क्योकि उससे नया 
कर्मवन्बन होता है, जिसके फलस्वरूप उसे अनेकविघ दुःख सहन करने 
पंडते हैं। जो मनुष्य धर्म का आचरण करता है उसके समय का सदु- 
पयोग हुआ माचना चाहिये, क्योकि उससे नये कर्म नही बंचते और 
जो बंधे हुए हैं उनका भी क्षय हो जाता है । परिणामस्वरूप उसकी 
मव-परम्परा का अन्त आ जाता है और वह सर्वदुःखों से मुक्त हो 
जाता है। 
धम्मी मंगलमुकिटटं, अहिसा संजमो तवो। 
देवा वि नमंसंति, जस्स धम्मे सया मणो ॥६॥ 
[ दुश० अ० १, गा० १_ 

धर्म उत्कृष्ट मगल है। वह अहिंसा, सयम और तपरूप है। 
जिसके मन में सदा ऐसा घर्म है, उसको देवता भी नमस्कार करते हैं । 

विवेचन--इस जगत्‌ मे मनुष्य मात्र सदा स्वंदा मंगल की 
कामना किया करते है। किन्तु उनको यह स्मरण नही होता कि 
उत्कृष्ट ममल तो धर्म ही है, क्‍योंकि धर्म से दुरित (पाप) दूर 
होते हैं और इच्छित फल की प्राप्ति होती है। यहाँ घर्म शब्द से 
अहिंसा, सयम और तप की त्रिपुटी समर्कंना चाहिये । जहाँ किसी 
भी प्रकार की हिसा होती है वहाँ घर्मं नही रहंतो । जहाँ किसी भी 
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प्रकार की स्वच्छुदता (दुराचार ) हो वहाँ भी धर्म नहीं होता । 
और जहाँ एक अथवा अन्य प्रकार से भोग-विछास की पुष्टि हो, 
वहाँ भी धर्म नही होता | जो अहिसा, संयम और तपोमय घर्म का 
शुद्ध भावसे पालन करता है, वह मानव समाज के लिये ही नही 
अपितु देवताओं के लिये भी वन्दन्ीय-पूजनीय सिद्ध होता है। 
साराश यह है कि धर्म के पालन से मनुष्य सर्वश्रेष्ठ गति को प्राप्त कर 
सकता है। 
अहिस सच्च॑ च्‌ अतेणगगं च, 
तत्तो य बम्भ॑ अपरिगह च। 
पडिचजिया पंच महत्ययाणि, 
चरिज्ञ धम्म॑ जिणदेसियां विद ॥»॥ 
( छत्त० अ० २९, गा० १२] 
बुद्धिमान्‌ मनुष्य को चाहिये कि वह अहिसा, सत्य, अचौर्य, 
बरह्मचर्य और अपरिग्रह--इन पाँच महात्नतों को जीवन में स्वीकार 
कर श्री जिन भगवात्‌ हारा उपदिष्ट धर्म का आचरण करे। 
विवेचन--जो इन पाँच महात्रतों को स्वीकार नही कर सकता, 
उसके लिये पाँच अणुन्रत, तीन गुणन्रत और चार शिक्षान्रत--ऐसे 
बारह प्रकार के अन्य व्रतो की भी योजना की गई है। कदाचित्‌ 
इनका पालन भी नही किया जा सके तो इनमे से जितना क्ञषव सके 
उतना पालन करना चाहिये और उसमे प्रतिदिव अर्धिकाधिक 
प्रगति किस प्रकार हो, इसका सदा ध्यान रखना चाहिये। 
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बहिया उड्मादाय, नावकक्खे कयाइ वि। 
पृच्वकम्मखयईाए, इस देह. समझुद्धरे ॥ढ८॥ 


[ उत्त० ज० ६, गा० १४ ] 
संसार से वाहर और सबसे ऊपर सिद्धशिला नामक जो स्थान 
है, वहाँ पहुचने का उद्देश्य रखकर ही कार्य करना चाहिये | विपय- 
भोग की आंकाँक्षा कदापि नही करनी चाहिये। पहले जिन कर्मो 
का सचय क्थि हुआ है, उनका क्षय करने के लिये ही यह देह- 
धारण करनी चाहिये। - 
विवेचल--मौक्ष मे पहुँचने का अवसर केवल मनुप्यजन्म मे ही 
मिल सकता है। मानवजन्म अनन्त भवों में अमण करने के 
पब्चात्‌ अत्यन्त कष्ट'से प्राप्त होता है। वुद्धिमान्‌ लोगो को उपयुर्त 
तथ्य को लक्ष्य में रखकर ही मोक्षग्राप्ति को अपना घ्येय बनाना 
चाहिये। यह घरीर भोग-विलास के लिये नही है, वल्कि पूवसचित 
कर्मों का क्षय करने के लिये हैं इस वात को पुनः पुनः 
अपने मन मे इृढ करने की अत्यन्त आवश्यकता है। जब यह वात 
पूर्णह्प से मन में बढ हो जाएगी, तभी भोगासक्ति दूर होकर घर्मा- 
चरण करने का उत्साह बह्ेगा । 
धम्मे हरणए वम्भे संतितित्थे, 
अणाबिले अत्तपसन्नलेसे । 
अहिं सिणाओ विमलो विसुद्ो, 
ह सुसीइभओं पंजहममि दास ॥६॥ 
[ उत्तर छत १२, था० ४४६ ॥] 
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मिथ्यात्व आदि दोषो से रहित और आत्म-प्रसन्‍्नलेश्या से युक्त 
धर्म एक जलाणय है और ब्रह्मचर्य एक प्रकार का शात्ति-तीर्थ । 
इसमे स्नान करके में विमल, विशुद्ध और सुशीतल होता हूँ। 
ठीक वंसे ही कर्मों का नाश करता हूं । 

विवेचन--कुछ मनुष्य नहाना-घोना और बाहर से शुद्ध रहने 
को ही धर्म मान बैठे है, जबकि धर्म अन्तर की शुद्धि के साथ 
मुख्य सम्बन्ध रखता है । यह अन्तर की शुद्धि तभी प्राप्त होती है जब 
मिथ्यात्व, अविरत्ति, प्रमाद, कषायादि दोष दूरकर दिये जाते है 
ओर आत्मा के परिणामों को शुद्ध रखा जाता है। 

आत्मा के परिणामों की योग्यता समझने के लिये भगवान्‌ 
महावीर ने छह॒लेब्याओं का स्वरूप प्रकट किया है। उनमे कृष्ण, 
नील और कापोत--ये तीन लेश्याएँ आत्मा के अशुद्धतम, अशुद्धतर 
और अशुद्ध परिणामों का सूचन करनेवाली है तथा पीत, पद्म तथा 
शुक्त-ये तीन लेश्याएं आत्मा के शुद्ध-शुद्धतर--शुद्धतम 
परिणामों का सूचन करती है | अतः घर्माराधक को चाहिये कि वह 
सदा शुद्ध लेश्याओं मे ही रहे । 

धर्माराघना मे ब्रह्मचर्य का महत्तत भी बहुत है। जो ब्रह्मचय का 
पालन करता है, उसका मन सदा विषय-विकार से दूर रहता है, 
भौर उससे अनन्य शान्ति मिलती है। 

सक्षेप मे यह कहा जा सकता है कि इस प्रकार के लोकोत्तर-- उच्च 
धर्म का जो आचरण करता है, उसके सब मल दूर होते है, उसकी 
सभी अजुद्धियाँ टूर होती हैं और उसके अन्तर के सारे ताप मिटकर 


१२० ] [ न्नी सद्दावीर वचनारूत 


उसे अनुपम शात्ति मिलती हैं। ऐसी आत्मा के सब कर्म श्ीघ्रता 
से नष्ट हो जाय, यह स्वाभाविक ही है । 
पढंति नरए घोरे, ज नरा पावकारिणों। 
दिव्व॑ च गईं गच्छंति, चरित्ता धम्ममारियं ॥१०॥ 
[ उत्त० अ० (६८, गा० २४ ] 
जो मनुष्य पापकर्ता है वह घोर नरक में जाता है और जो बार्य 
धर्म का आचरण करनेवाल्ग है वह दिव्य गति मे जाता है | 
विवेचन--कर्म का नियम अवाबित है। उसमे किसी का 
अनुनय-विनय अथवा अनुरोध नहीं चलता। जो अनुचित काम 
करता है, अघर्माचरण करता है, पाप-प्रवृत्ति मे लीन रहता है, उसे 
मृत्यु के पश्चाप्‌ भयंकर नरकनयोति मे जन्म लेना पढ़ता है 
और वहाँ उसे अवर्णनीय दुःख सहने पड़ते हैं। इसी तरह जो 
अच्छे कर्म करते हैं, आर्यचर्म का आचरण करते हैं, अर्थात्‌ दया-दान 
परोपकारा दि प्रवृत्ति में लीन रहते हैं, उन्हे मृत्यु के पश्चात्‌ स्वर्गीय 
सुख अथवा सिद्धिगति प्राप्त होती है । 


ही 
बन-0०0६--- 


घारा 2: १९ ८ 
अहिसा 
नाइवाइज किचण ॥१॥ 


[ आ० श्रु० १, झू० २, उ० ४ ] 
किसी भी प्राणी की हिसा न करो। 
सब्बे पाणा पियाउया सुहसाया दुक्खपडिकूला 


अप्पियवहा पियजीविणो, जीविउकासा सच्वेसि जीवियं 
पिय॑ ॥२॥ 
[ भा० श्र्‌ू० १, अ० २, छ० ३ ] 

( क्योकि ) सभी प्राणियों को अपना आयुष्य प्रिय है, सुख 
अनुकूल है ओर दुःख प्रतिकूल है। वध सभी को अप्रिय लगता है 
और जीना सब को प्रिय लगता है। जीवमाच जीवित रहने की 
कामना वाले हैं। सब को अपना जीवन प्रिय रूगता है । 

एस मरगो आरिएहिं पवेहए, जहेत्थ कुसले नोवलि- 
पिज्जासि ॥३॥ 
[ आ"० श्र्‌ ० ९, अ० २, उ० २ ] 
आर्य महापुरुषों द्वारा अहिंसा के इस मार्ग का कथन किया गया 
है। अतः कुशल पुरुष भूलकर भी अपने को हिसा से लिप्त न करे। 


१२२ ] [ जक्षी महावीर-बचनामत 


पणया चीरा महावीहि ॥४७॥ 
[आ*० श्र ० ६, ज० ६, उ० ३ ] 
कुद्दाल पुरुष परोपह सहन करने मे सुर होते हैं ओर अहिसा के 
प्रशस्त पथ पर चलनेवाले होते हैं । 
अदुवा अदिन्नादाणं ॥५॥ 
[जा० श्र्‌ू ० १, अ० ६. उ० ३ | 
जीवों की हिंसा करना यह एक प्रकार का अदत्तादान है यानी 
चोरी है । 
त॑ से अहियाए, त॑ से अबोहिए ॥६॥ 
[ जा० श्रु० १, झ० १५२ १ ) 
पृथ्वीकायिक ( आदि ) जीवो की हिंसा, हिंसक व्यक्ति के लिए 
सदा अहितकर होती है और अवोधि ( अज्ञान-मिथ्यात्व ) का मुल्य 
कारण वनती है ! 
आयातुले पयासु ॥ण। 
[स्‌० श्रु० ९, अ२ ११, ग्रा०् रे | 
प्राणियों के प्रति आत्मतुल्य भाव रखो । 
सत्वाहि अगुजुत्तीहि मतिम पंडिलेहिया | 
सच्चे अक्षन्तहुक्खाय, अओ सच्चे न हिसया ॥८ा 
[ सू० श्र० १, ज० ११, गा० ६ ] 
बुद्धिमान्‌ पुरुष को सर्व प्रकार को युक्तियों से सोच-विचार कर 
ठथा सभी प्राणियों को दुःख अच्छा नही रूगता, इस तथ्य को ध्यान 
मे रखकर किसी भी प्राणी की हिसा नही करती चाहिये। 


[१९३ 


अहिसा ) 
एयं खु नाणिणो सार, ज॑ न हिंसई किचण । 
अहिंसा समय चेंष, एयावन्त॑ वियाणिया ॥६॥ 
[ सु? शु० १, अ० ११, गा० १०] 
'कसी भी प्राणी की 


ज्ञानियों के वचन का यह सार है किए 
हिसा मत करो / अहिंसा को हीं 


सममनता चाहिए । 
गे उनरे महसं, 


संव॒ज्ञमाण 
पावाउ अप्पाण निवद्ृणज्ञा । 


शाध्वत धर्म 


हिंसप्यस्याई दुहाई मत्ता, 
चेराचुबन्धीणि महब्मयाणि ॥१०॥ 
[ सु० उ० १, अ० १० गा० २१ ) 
दुःख हिसा से उत्पस्न हुए है, बैर को कराने तथा बढानेवाले 
है और महाभयक्धः है--ऐसा जानकर मतिमान्‌ मनुष्य अपने आप 
को हिंसा से बचावे । 

सर्य॑तिवायण पाणे, अदुवाउन्नेहि घायण | 

हणन्त॑ वाउणुजाणाइई, बेर॑ बडुई अप्यणों ॥९९॥| 

[ सु० ओु० १, गा० रे ] 
प्रिग्रह मे आसंत्त मनुष्य स्वय प्राणी को हनन करता है, दूसरे 
के द्वारा हतन केरवाता है और हनन करनेवाले का अनुमोदन करता 


'है--इस तरह अपना बेर 


१, अ० १, 3० 


बढाता है । 


5२४ ] [ ज्ी महावीर-वच्नारत 


विवेचन--जैसे-जँते हिसा का क्षेत्र बहता जाता है, वँसे-उंसे 
चैर का भी विस्तार होता जाता है, क्योंकि जिन-जिन प्राणियों को 
हिसा साहो होती हूं, व सचश्वरता लग के ल्एि हर घड़ी ठत्पर र्तहड़ 
'जतः अपना हित चाहनेगले व्यक्ति को किसी भी प्राणीकी हिसा 
नहीं करना चाहिये, न ही दूसरे के द्वारा हिसा करवानी चाहिये । 
और यदि कोई ह्तिा करता हो, ठो उसका अनुमोदन भी नहीं हीं करना 
चाहिये || मर 
अणेलिसस्स खेयनने, 
ण विरुज्येज्ज केणइ ॥१२॥ 
[ सू० छु२ १, ख| १४, गा। ६३ है। 
संयम में निपुण मनुष्य को ज्सी के भी साथ वैर-विरोध नहीं 
न्करना चाहिए। 
सया सच्चेण संपन्ने, 
मित्ति भूएहि कपए॥१शा। 
[ छन चु० १, भ० १४, गा० रे 
जिसकी जत्तरात्मा सदा सर्वद्य सत्य भावों से जोतप्रोत है, उसे 
ससमी प्राणियों के साथ मित्रता रखनी चाहिए । 
सर्द जगं तू समयाणुपेही, 
पियमण्पियं कस्सइ नो करेज्जा ॥१७॥ 
- [स्‌० झ्ु० १, ऊ० १०, गा? ७ | 


मुमुलु को चाहिबे कि वह सारे जयत्‌ अर्वात्‌ सभी जीवों को 


अहिसा ] [१२४७६ 
समभाव में देतों। वद्ध फिसी को प्रिय और किसी को अप्रिय वे 


बनाए । 
डहरे य पाणे बुड़ें यपाणे, 
ते आत्तओं पासइ सबचलोए ॥१४॥ 
[ सू० घु० १, अ० ६२, गा० श्ष ] 
मुमुक्षु छोटे ओर बडे समस्त जीवो को आत्मानुरूप माने । 
पुदवीजीवा पदों सत्ता, आऊजीबा तहाऊगणी | 
वाउजीवा पुटो सत्ता, तणरुक्खा सबीयगा ॥१६॥ 
अहाबरा तसा पाणा, एवं छक्काय॑ं आहिया। 
एयावए जीवकाए, नावरे कोइ विज्जई ॥ १७॥ 
सच्याहि. अणुजुतीहि, मम पडिलेहिया। 
सब्बे अकन्तदुक्खा य, अओ सब्बे न हिंसया ॥१८॥ 
[ सू्‌० श्रु० १, अ० ११, गा० ७-८-€ ] 
पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और बीजयुक्त तृण, वृक्ष आदि चनस्पति- 
काय जीव अति सृक्ष्म है। ( ऊपर से एक आक्ृतिवाले दिखाई देने 
पर भी सब का पृथक्‌-पृथक्‌ अस्तित्व है। ) 
उक्त पाँच स्थावरकाय के अतिरिक्त अत्य नस प्राणी भी हैं | 
ये छह पड़जीवनिकाय कहलाते है । संसार मे जितने भी जीव हैं, 
उन सब का समावेश इन षड़निकाय मे हो जाता है। इनके अति- 
रिक्त अन्य कोई जीव-निकाय नही है। 


श्र ] [ न्नी महावीर-वचनाखत 


वुद्धिमान्‌ मनुष्य उक्त पड़जीवनिकाय का सर्व प्रकार से सम्यगू- 
ज्ञान प्राप्त करे और सभी जीव दुः्ख से घबराते हैं' ऐसा मानकर 
उन्हें पीडा न पहुँचाए। 
जे केइ तसा पाणा, चिट्ठन्ति अहु थावरा। 
परियाए अत्थि से अच्लू, जेण ते तस-थावरा ॥ १६ ॥ 


[ सू+ श्रु० १, ज० १, उ० ४, गा? ८ ] 
जयत्‌ में जितने भी त्रत्त और स्थावर जीव हैं, अपनी-अपनी 
पर्याय के कारण है। अर्यात्‌ समी जीव अपने-अपने कर्मानुसार बस 
अथवा स्थावर होते हैं । 
उराल॑ जगओ जोझं, 
विवज्जासं पलिन्ति य। 
सच्चे अकंतदुकक्‍्खा य, 
अओ सच्चे अहिसिया ॥२०॥ 
[ चु० श्लु० १, अ० उ० ४. गा € | 
एक जोव जो एक जन्म मे तरस होता हैं, वही दूसरे जन्म मे 
स्थावर होता हैं। तरस हो अयवा स्वावर, सभी जीवों को दुध्ख 
अप्रिय होता है, ऐसा मानकर मुमुल्नु को सभी जोवों के प्रति अहिसक 
चने रहना चाहिए। 
उड़ अहे य तिरिय, जे केइ तसथावरा। 
सच्यत्थ बिरइं विज्जा, संति निच्बाणमाहियं ॥२ श॥| 
[ च> झ्ुर ३, ज+ ११, गा० ११ | 


आअंहिसा ) [ १२७ 


ऊर्घलोक, अधोलोक और. तिंगलोक, ईर्ने तीनो लोको में 
लजतने भी तरस और स्थावर जीव है, उनके प्राणों का अतिपात 
( विनाश ) करने से ईए रहना चाहिये। वर की शान्ति को ही 


विवेचन--उध्वेलोक अर्थात्‌ ऊपर की भाग-स्वर्ग, अघोलोक 
अर्थात्‌ नीचे का भाग--पाताल और तिर्यगूलोक अर्थात्‌ इन दोनो के 
बीच का भाग--मनुष्यलोक | हरे किसी भी प्राणी के प्रति हृदय 
के एक अणु मे भी वैर-बृत्ति नही रहेगी तभी निर्वाण की प्राघ्ति हो 
गई, ऐसा समझता चाहिये । तात्पर्य यह है कि अहिसा की पुर्णता 
ही निर्वाण हे । 


पभूदोसे निराकिचो, 


सणसा. चसा चेव, 
कायसा चेंव अंतसो ॥ २२ ॥ 
[ सू० श्रु० २५ जेट ११, गा० १२ ) 
इल्द्रियो को जीतनेवाली समर्थ पुरुष मिथ्यात्व आदि दोष दूर 
करके किसी भी प्राणी के साथ यावज्जीव मत, वेचेस और काया से 
बैर-विरोध ने करे) 
विरए गामधम्सेहि, जे केइ जगई जगा। 
तेसि अवुत्तमायाए, थाम ऊँचे प्रिव्यण्‌ ॥ २३ ॥ 
[ सु० झु० ९५ भें? ९ गा०रेरे] 


१२८ ] [ क्नी सहावीर-वचनामंद 


शब्दादि विषयो के प्रति उदासीन बने हुए मनुष्य को इस ससार 
मे विद्यमान जितने भी त्रस और स्थावर जीव हैं, उनको आत्मतुल्य 
मान, उनकी रक्षा करने मे अपनी शक्ति का उपयोग करना चाहिये 
और इसी प्रकार संयम का भी पालन करना चाहिये । 
जे यचुद्धा अतिकंता, 
जे यबुद्धा अणागया | 
संति तेसि पहट्टाएं, 
भूयाणं जगई जहा ॥२४॥ 
[ स्‌० श्रु० १, अ० ११, या० रेई ) 


जीवो का आघार-स्थान पृथ्वी है। वैसे ही भूत और भावी 
तीर्थद्भूरों का आधार-स्थान शान्ति अर्थात्‌ अहिसा है। तात्पर्य यह 
है कि तीर्थड्धूरों को इतना ऊंचा पद अहिंसा के उत्कृष्ट पालन से ही 
प्राप्त होता है। 


पुठवी य. आऊ अगणी य वाऊ, 

तण-रुक्ख-बीया य तसा य पाणा। 
जे अण्डया जे य जराउ पाणा, 

संसेयया जे रसयामिहाणा ॥ २५ ॥ 
एयाईं कायाई पदवेहयाईं, 

एएसु जाणे. पढिलेह साय॑। 


अहिसा ] [ १९६ 


एएण काएण य आयदण्डे, 
एएसु या विप्यरियासुविन्ति ॥२६॥ 


[ सू० श्रु० १, अ० ७, गा० १-२ ] 
(१) पृथ्वी, (२) जल, (२) तेज, (४) वायु, (५) तृण, वृक्ष, बीज 
आदि वनस्पति तथा (६) अण्डज, जरायुज, स्वेदन, रसज--इन सभी 
त्रस प्राणियों को ज्ञानियो ने जीवसमूह कहा है। इन सब में सुख की 
इच्छा है, यह जानो और समझो । 
जो इन जीवकायो का नाश करके पाप का सचय करता है, वह 
बारार इन्ही प्राणियों मे जन्म धारण करता है। 
अज्ञत्थं सच्ओ सब्ब, दिस्स पाणे पियायए। 
न हणे पाणिणो पाणे, भयगवेराओ उचरए॥ २७॥ 
[ उत्त० अ० ६, गा० ७ ] 
सभी सुख-दुखो का मूछ अपने हृदय में है, यो मानकर तथा 
प्राणिमान्र को अपने अपने प्राण प्यारे है, ऐसा समझकर भय और 
बेर से निवृत्त होते हुए किसी सी प्राणी की हिंसा न करना। 
समया सब्मभूएसु, सचुमित्तेस वा जगे। 
पाणाइवायबिरई,  जावज्जीवाए दुकक्‍करं ॥ २८ ॥ 
[ उत्त० आअ० १६, गा० २४५ ] 
दात्रु अथवा मित्र सभी प्राणियों पर समसाव रखना ही अहिंसा 
कहलाती है। आजीवन किसी भी प्राणी की मन-बचन-काया से 
हिंसा न करना, यह बस्तुतः दुष्कर ब्रत है । 
& 


श्३० ] [ क्री महावीर-वचनाझत 


अभओ पत्थिवा तुब्मं, अभ्यदाया भवाहि य। 
अगिच्चे जीवलोगम्मि, कि हिसाए पसज्जसि ॥२६॥ 
[ उ० अ० १८, गा० ११ ] 
है पाथिव ! तुझे अभय है। तू भी अमबदाता वन । इस 
क्षणभगुर संसार में जीवों की हिसा के लिए तू क्‍यों आसक्त हो 
रहा 
जगनिस्सिएहि भृ्टहिं, तसनामेहिं थावरेहिं च। 
नो तेसिमारमे दंड, सणसा चयसा कायसा चेव ॥३०॥ 
[ उत्त० झ० ८, गा० १०] 
ससार मे तरस और स्यावर जितने भी जीव हैं, उनके प्रति मन, 
वचन और काया से दण्ड-प्रयोग नही करना । 
विवेचन--क्ोई भी प्राणी हमे पीडित करे, हमे सताये अथवा 
हमारे मार्ग मे विश्नभूत हो, तो भी उसे दण्डित करने का--उसको 
हिंसा करने का विचार मन, वचन तथा काया से कदापि नहीं करना 
चाहिये । यह हमारा व्यवहार जब पीडा पहुँचानेवाले आदि के प्रति 
भो उचित है, तत्र जिसने हमारा- कमी कुछ नहीं विगाड़ा अथवा हमे 
किसी भी रूप में कोई क्षति नही पहुँचाई--उसे भला क्योंकर दण्ड 
दे सकते हैं ? तात्पय॑ यह है कि मुमुलु को मन, वचन और काया से 
अहिसा का पालन करना चाहिये । 
समणाम्॒ एगे वयमाणा, 
पाणवह॑ मिया अयाणंता | 


अहिसा ] [१११ 


मन्दा निरयं गउच्लन्ति, 
बाला पावियाहिं दिद्दीहिं ॥३१॥ 
[ उत्त० अ० 4, गा० ७ ] 
हम श्रमण हैं! ऐसा कहनेवाला और प्राणिहिंसा में पाप नही 
माननेवाले मन्दबुद्धि कुछ अज्ञानी जीव अपनी पापदष्टि से ही नरक 
में जाते हैं । 
न हु पाणवह अणुजाणे, 
मुच्चेज़ कयाई सब्बदुक्खाणं । 
एवारिणएहिमक्खायं, 
जेहि इमो साहुधम्मो पन्‍नततो ॥३२॥ 
[ उत्त>० आअ० ५, भा० ८५ ] 
जो प्राणिहिसा का अनुमोदत करता है, वह सर्वेदुःखो से कदापि 
मुक्त नही हो सक्ता। ऐसा तोर्थड्डूरों ने कहा है कि जिनके द्वारा 
यह साधुधम का प्रतिपादन किया गया है। 
बिवेचन--कहने का आशय यह है कि साधु स्वय हिसा न करे, 
दूसरों से भो हिंसा न करवाये और कोई हिंसा करता हो तो उत्तकी 
अनुषोदना भी न करे। यदि वह अनुमोदना करे तो उसका मोक्षप्राप्ति 
का ध्येय ही विफल हो जाता है। 
तत्थिम पठ्म ठाणं, महावीरेण देसिय॑ | 
अहिंसा निठणा दिड्ठा, सच्यभूएसु संजमो ॥३३॥ 


[दृध० ज० ६, गा० ६] 


श्रेन्] [ श्री सहावीरजचनासत 


भगवान्‌ महावीर ने सभी घर्मस्थानों में पहला स्थान अहिता 
को दिया है। सर्व प्राणियों के साथ संबमपूर्वक वर्ताव करवा, 
इसमे :न्‍्होंने उत्तम प्रकार की अहिसा देखी है । 
जाबन्ति छोए पाणा, तस्ता अदुव थावरा। 
ते जाणमजार्ण वा, न हणे नो तरि घायए ॥३शा 
[ दुश्च० ल० 5, गा० १० ) 
इस लोक में जितने भी त्रत और स्थावर जौव हैं, उनकी 
जाने-अनजाने हिंसा नही करना, और इसरो के द्वारा भी ह्चिा 
नहीं करवाना! 
सचे जीवा वि इच्छंति, जीविउः न मरिज्ञिंउ । 
तम्दा पाणिवह् घोरं, निम्गंधा चज्जय॑ति ण॑ ॥रेशा 
[ दुश० स० ६, गाए १० |) 
सभो जीव जीना चाहते हैं, कोई मरना नहीं चाहता। बत: 
निग्रेत्थ मुनि सदा मवड्धर ऐसी प्रार्णिहिसा का परित्याग करते है । 
विवेचल--निर्ग्रन्य मुनि अर्वात जन श्रमण। भवद्भुर कवात्‌ 
परिणाम में मयड्डूर। प्राणिवव अर्वात्र जीवहिसा हिला, चातना 
वबवा मारपा । 
तेमि अच्छणनोएण, निच्च होयचरय्य सिया। 
मणसा कायवर्कण, एवं हवदई संजए ॥श्द्षा। 
[ दग० अत प्मगा० हे |] 


अध्िसा ] [१३३ 

इन जीवो के प्रति सदा अहिसक वृत्ति से रहना । जो कोई मन, 
वचन और काया से अहिंसक रहता है, वही आदर संयमी है । 
अजय चरमाणो उ, पाणभूयाईं हिंसइ । 

बंधह पावर कर्म्म, त॑ से होइ कइय॑ फल ॥३७॥ 

असावघानी से चलनेवाला मनुष्य त्रस-स्थावर जीवों की हिंसा 

करता है, जिससे कमंबन्धन होता है और उसका फल कट होता है । 
अजय चिट्ठगाणो उ, पाणभूयाहि हिंसह । 

बंधइ पावयं कम्मं, त॑ से होइ कइये फल ॥३८॥ 

असावघानी से खड़ा रहनेवाला पुरुष न्स-स्थावर जीवो की 

हिंसा करता है, जिससे कर्मबन्धन होता है और उसका फल कट 


होता है । 
अजय आसमाणो उ, पाणभूयाईं हिसह। 


बंधह पावयं कम्मं, त॑ से होइ कइय॑ फल ॥३६॥ 
असावघानी से बेठनेवाला मनुष्य च्रस-स्थावर जीवो की हिंसा 
करता है, जिससे कर्मबन्धन होता है और उसका फल कट होता है । 
अजय सयमाणो उ, पाणभूयाई हिंसइ। 
चंधइ पावयं कम्मं, त॑ से होइ कइये फल ॥४०॥ 
असावघानी से सोनेवाला पुरुष तस-स्थावर जीवों की हिंसा 
करता है, जिससे कर्मबत्घन होता है और उसका फल कट होता है । 


१३४ ] प शक्ली महावीर-वचनारझत 


अजयं अज्जमाणो उ, पाणभूयाई हिसईइ। 
वंधइ पावयं कम्मं, त॑ से होइ कइये फल ॥४१॥ 
असावघानी से भोजन करनेवाला मनुष्य चस-स्थावर जीवों की 
हिसा करता है, जिससे कर्मंवन्‍्चन होता है और उसका फल कटु 
होता है । 
अजय भासमाणों उ, पाणमूयाई हिंसइ। 
बंधइ पावय कम्मं, त॑ से होइ कइये फल ॥४२॥ 
[ दुश० अ० ४, गा? १ से ६ ] 
असाववबानी से वोलनेवाला पुरुष च्स-स्थावर जीवों को हिसा 
करता है, जिससे कर्मवन्‍्चन होता हैं और उसका फल कट होता है । 


ब 


घारा < १३: 


सत्य 
तं॑ सच्चं भय ॥ १ !! 
[ प्रश्व० द्वितीय सवरद्वार 


बह सत्य भगवान है । 
पुरिसा ! सच्चमेव समभिजाणाहि, सेचस्स आणाए 


से उबद्विण भेहावी मारं तरई ॥ र२ ॥| 
मर [ आ० श्षु० १, अ० रे उ0 रे ) 


हे पुरुष । तू सत्य को ही वास्तविक तत्त जान। सत्य की 
आज्ञा मे रहनेवाला वहें बुद्धिमान मनुष्य मृत्यु को तर जाता है । 

अप्पणद्टा परद्! वा, कोहा वा जइ वा भया । 

वि अन्न वयावए ॥३) 


हिंसर्ग न झु्स बुया, नो 
[ दुश० अ० है) गा? ११) 
अपने स्वार्थ के लिए अथवा दूसरे के लें के लिये, क्रोध से 
अथवा भय से, की हिंसा हो ऐसा असत्य वचन खुद नहीं 
बोलता चाहिये, ठीक दैंसे ही दूसरे से भी नही बुलवाना चाहिये । 
मुस॒वाओ य लोगम्भि, सब्बसाहूदि गरिहिओ । 
अबिस्पासों य भूयाएं, तम्हा मोर्स विवज्जण ॥४॥ 
[ दुश० अ? &, गा० १२ ) 


श्३े६ ] [ श्री महावीर-वचनामत 


इस जगत मे सभी साधु पुरुषो ने मृषावाद अर्थात्‌ असत्य वचन 
की घोर निन्‍्दा की है; क्योंकि वह मनुष्यों के मन मे अविद्वास 
उत्पत्न करनेवाला है। अतः असत्य वचन का परित्याग करना 
चाहिये। 
न लविज्ज पुद्टो सावज्जं, न निरटं न मम्मयं | 
अप्यणट्टा परद्ठा वा, उभयस्संतरेण वा ॥५॥ 
[ उत्त० अ० १, गा० २४ ] 
यदि कोई पूछे तो अपने लिये अथवा अन्य के लिये, अथवा दोनों 
के लिए, स्वप्रयोजन अथवा निष्प्रयोजन, पापी एवं निरर्थक वचन 
नही बोलता चाहिये | न मर्ममेदी वचन ही बोलना चाहिये । 
आहच्च चण्डालियं कट॒ठु, न निण्हविज्ज कयाइ वि | 
कड कडेत्ति भासेज्जा, अकडं नो कडेत्ति य ॥६॥ 
[ उत्त० अ० १, गा० ११ ] 
यदि क्रोघ के कारण कभी मुँह से असत्य वचन निकल पढे, तो 
उसे छिपाये नही । यदि असत्य बचन बोल चुके हों तो वैसा साफ- 
साफ कह देना चाहिये और नही वोला हो तो वैसा कहना चाहिये । 
अर्थात्‌ किये हुए को किया हुआ और नही किये हुए को नही किया 
हुआ कहना जरूरी है। इस तरह सदा सत्य बोलना चाहिये । 
चउण्ह खलु भासाणं, परिसंखाय पन्नव॑ | 
दोण्ह तु विणयं सिकखे, दो न भासिज्ञ सत्यसो ॥७॥ 


[ दश० अ० ७, गा० १ ] 


च्सत्य ] [ १३७ 


प्रज्ञावान्‌ साघक चार प्रकार की भाषाओ के स्वरूप को जानकर 
उनमे से दो प्रकार की भाषा हारा विनय ( आचार ) सीखे ; और 
दो प्रकार की भाषाओं का कदापि उपयोग न करे । 
विवेचन--भाषा के चार प्रकार है :--(१) सत्य, (२) असत्य, 
(३) सत्यासत्य अर्थात्‌ मिश्र और (४) असत्यामृषा अर्थात्‌ व्याव- 
“हारिक। इनमें से प्रथण और अन्तिम इन दो भाषाओं का साधक 
“विनयपूर्वक व्यवहार करे और असत्य तथा मिश्र भाषा का सर्वथा 
'परित्याग करे। 
जा य सच्चा अवत्तत्या, सच्चामोसा य जा मुसा | 
जा य बुद्धेहिंनाइनना, न त॑ भासिज्ज पन्‍नव॑ ॥८॥ 
[ दश० अ० ७, गा० २ ] 
जो भाषा सत्य होने पर भी बोलने योग्य न हो, जो भाषा सत्य 
और असत्य के मिश्रणवाली हो, जो भाषा असत्य हो और जिस 
भाषा का तीथ्थंड्भूरों ने निषेघ किया हो--ऐसी भाषा का प्रयोग 
प्रज्ावानु साघक को नही करना चाहिये । 
विवेचन--ऊपर की सातवी गाथा मे सत्य और व्यावहारिक 
भाषा बोलने के सम्बन्ध में कहा गया है। उसमे भी बहुत कुछ बात 
-समभने योग्य है। उसीका स्पष्टीकरण भ्रस्तुत गाथा मे किया गया 
है। भाषा सत्य हो किन्तु बोलने जसी न हो, अर्थात्‌ जिसके बोलने 
से हिंसा अथवा अन्य किसी की हानि होने जैसी स्थिति हो तो वैसी 
“भाषा कमी नही बोलनी चाहिये । उदाहरण के लिये--वाजार में 
-जाते हुए यदि कोई कसाई-वधिक पूछे, “मेरी गाय को देखा है ?” 


१३८ ] [ श्री सहावीर-वचनाम्ृत 


तो गाय को जाती हुई देखने पर उत्तरदाता ऐसा कह दे-- 
“हाँ, मेने देखी है, वह “उस ओर गई है।” तो परिणामस्वरूप 
हिसा होना सम्भव है, क्योकि कसाई उस दिया मे जाकर गाय को” 
पकड लायगा और फिर उसका वब करेगा । अतः ऐसी भाषा नहीं 
बोलनी चाहिये । 
असचमोस सच्च॑ च, अणवजञमककरस | 
समुपेहमसंदिद्ध,, गिरं भासिज्ञ पन्‍नव॑ ॥६॥| 
[ दघ> अ० ७, गा? ३ ] 
व्यावहारिक भाषा तथा सत्य भाषा भी जो पापरहित हो, 
कर्कंशता से मुक्त (कोमल) हो, निःसन्देह हो तथा स्व-पर का उपकार 
करनेवाली हो, ऐसी भाषा का ही प्रयोग प्रज्ञावात्‌ सावक को करना 
चाहिये । 
वितहं वि तहाम॒त्ति, ज॑ गिरं भासए नरो। 
तम्हा सो पुट्टी पावेणं, कि पुण जो झुर्स वए ॥१०॥ 
[दश० अ० ७, गा० ४|॥ _ 
जो मनुप्य प्रकट सत्य को भी वास्तविक असत्य के- रूप मे 
भूछ से वोल जाय तो चह पाप का भागी बनता है, तब सर्वश्रा 
असत्य वोलनेवाले का तो कहना ही क्या ? वह अनन्त पापों का. 
भागी बनता है ।” 
तहेव॒ फरुसा भासा, गुरुभूओवधाइणी। - 


सच्चा विसा न वत्तत्वा, जओ पावस्स आगमो ॥१ १॥ 
[ दुशुण्अ० ७, गा० श्श्-ह 


सत्य ] [ ११६ 
इसी तरह सत्यमाषा भी अगर अनेकविघ प्राणियो की हिंसा 
का कारण बनती हो अथवा कठोर हो तो कभी नही बोलनी चाहिये, 
क्योकि उससे पाप का आगमन होता है । 
तहेव काणं काण त्ति, पंडर्ग पंडगे त्ति वा । 
चाहिय॑ं वा वि रोगि त्ति, तेणं चोरेत्ति नो वए ॥१२५॥ 
[ दुश० अ० ७, गा० १२ ] 
ठीक इसी प्रकार काने को काना, नपुसक को नपुसक, रोगी 
को रोगी और चोर को चोर भी नही कहना चाहिये, क्योकि 
यह सब सत्य होने पर भी सुनने मे अत्यन्त कठोर लगता है । 
एएणउन्नेग अईणं, परो जेणुवहम्सइ | 
आयारभावदोसन्नू , न त॑ भासिज्ञ पन्‍नव॑ं ॥१३॥ 
[ दश० अ० ७, गा० १३ ] 
अतः प्रज्ञावान्‌ साधक आचार और भाव के गुण-दोषो को परख 
कर उपयुक्त तथा दूसरे के हृदय को आघात पहुँचानेवाली भाषा का 
अ्रयोग न करे । 
तहेव सावज5णुमोयणी गिरा, 
ओहारिणी जा य परोवधायणी । 
से कोह लोह भय हास माणवो, 


न हासमाणो वि गिर वण्ज़्ा ॥१४॥ 
[ दुध० अ० ७, गा: ४४ ] 


१४० ] [ क्री मद्दावीर-वचनाझ्ता 


इसी प्रकार प्रज्ञावान्‌ साधक क्रोष, लोम, सय, हास्य अथवा 
विनोद मे पापकारिंणी, पाप का अनुमोदन करनेवाली, निश्चयकारिणी 
ओर दूसरे के मन को दुःख पहुँचानेवाी भाषा बोलना छोड़ दे | 
मुहृत्ततक्खा उ हवंति कंठया, 
अभोमया ते वि तओ सुउद्धरा । 
वाया दुरुताणि दुरुद्दराणि, 
वेरागुबन्धीणि महत्मयाणि ॥शशा' 
[_ दश० झ० ६, उ० रे, गा? ७ ] 
यदि हमे लोहे का काँठा चुम जाय तो घडोी दो घड़ी ही दुष्ख 
होता हैं और वह भी सरलता से निकाला जा सकता है, परन्‍तु 
अशुभ वाणीरूपी काँठा हृदय मे एक वार चुभ जाने पर सरलता से 
नही निकाला जा सकता, साथ ही वह चिरकाल के लिए वैरानुवन्च 
करनेवाला तथा महान्‌ भय उत्पन्न करनेवाल्ग होता है । 
दिटू मियं असंदिद्धं, पडिपुण्णं विय बिय॑। 
अयंपिरमणुन्तिग्गं, भासं॑ निसिर अचर्व ॥१4॥ 
[ दघश ज० ८, गा० ४६ ) 
आत्मार्थी सावक को चाहिये कि वह इदृप्ठ, परिमित+ 
असन्दिग्घ, परिपूर्ण, स्पष्ट, अनुमूत, वाचालता-रहित और कसी को 
मी उद्दिन्न न करनेवाली ऐसी वाणी का उपयोग करे | 
भासाइ दोसे य शुणे य जाणिया, 
तीस य दुई्ल परिवज्जएण सया | 


सत्य ] [ १४१ 


छसु संजएण सामणिए सया जए, 
चणएज चुड़े हियमाणुलोमियं ॥१७॥ 


[ दश० आ० ७, गा? ५६ ] 
भाषा के दोष और गुणी को जानकर उसके दोषों को सदा के 
लिये छोड देना चाहिये। छह काय के जीवो का यथार्थ संयम पालने 
वाले और सदा सावधानी से बर्ताव करनेवाले ज्ञानी साधक हमेशा 
परहितकारी तथा मघुर भाषा का ही प्रयोग करे | 
सुवकस॒ुद्धि. समुपेहिया. मुणी, 
गिरं च दुईं परिवज्जए सया। 
मियं अदुई अगुवीइ भासए, 
सयाण मज्शे लहई पसंसण्ण ॥१८॥ 
[ दुश० अ० ७, गा० ५४ ] 
मुनि हमेशा वचनशुद्धि का विचार करे और दुष्ट भाषा का सदा 
के लिये परित्याग करे। यदि अदुष्ट भाषा बोलते का अवसर भी 
आ जाय तो वह परिमित एवं विचारपूर्वक बोले। ऐसा बोलनेवाला 
सन्त पुरुषों की प्रशसा का पात्र बनता है| 
अप्पत्तिअं जेण सिया, आसु कुष्पिज्ज वा परो। 
सल्सों त॑ न भासिज्जा, भासं अहिअग्रामिणि ॥१९॥ 
[ दश० अ० ८, गा० ४८] 
जिससे अविश्वास पैदा हो अथवा दूसरे को जल्दी से क्रोध आ 
जाय ऐसी अहितकर भाषा का विवेकी पुरुष कदापि प्रयोग न करे ॥ 


5४२ ] [ श्री महावीर-बचनाझत 


देवाणं मणुयाणं च, तिरियाणं च वुग्गहे | 
अम्गाणं जजो होठ, मा वा होठ त्ति नो वए ॥२०॥ 
[ दुध्च० झू० ७, गा? ४० ] 
देवता, मनुष्य तथा तिय॑चों में जब परस्पर युद्ध हो, तब इसकी 
जय हो और इसकी पराजय हो, ऐसा नही वोलना चाहिये । 
विवेचल--क्ष्योंकति इस प्रक्नर के वचनोच्चार से एक प्रस॒त्त 
होता है और दूसरा रुष्ट । ऐसी दुःखद परिल्थिति उपस्थित करना 
अज्ञायाली सावक के लिये उपयक्त नही है । 
अपुच्छिओं न भासेज्जा, भासमाणस्स अंतरा। 
पिट्टिमंस ने खाएज्जा, मायामोस विवज्जए ॥२१॥ 
[ दुशश० ० ८, गा० ४७ | 
संयमी साथक विना पूछे उत्तर न दे, अन्य लोग वाते करते हो 
तो उनके दीच में व बोले, पीठ पीछे किसी को निन्‍दा न करे तथा 
बोलने मे कपव्युक्त बसत्यवाणी का प्रयोग न करे। 


जणवयसम्पयठव॒णा, 

नामे रूवे पहुच्चे सच्च य | 
वबहारभावजोंगे, 

दसमे ओउवम्मसच्चे ये ॥शशा। 


| प्रज्ञापना सूत्र-माषा पद | 
सत्यवचनयोग के दस प्रकार हैं ६--(१) जनपद-सत्य, 
२) सम्मत-तत्य, (रे) स्थापचा-सत्य, (४) नाम-सत्य, (५) रूप-सत्य, 


अखत्य ] [ १४३ 


(६) प्रतीत-सत्य, (७) व्यवहार-सत्य, (८५) भाव-सत्य, (६) योग-सत्य 
और (१०) उपमा-सत्य । 

विवेचल--दशवकालिक-नियुक्ति मे इन दस प्रकार के सत्य- 
वचनयोग की जानकारी इस प्रकार दी है ;-- 

१ ; जनपद-सत्य--जिस देश मे ज॑सी भाषा बोली जाती हो 
वैसी साषा बोलना, उसे जनपद-सत्य कहते है । जैसे कि “बिल' शब्द 
से हिन्दी भाषा मे चूहे-सर्प आदि का निवास-स्थान समझा जाता है, 
जबकि अग्रेजी भाषा में “बिल' शब्द से मूल्य-पत्रक, [ की हुई सेवा के 
मूल्य का पत्रक ] अथवा किसी नियम की स्थापना का पतन्रक समझा 
जाता है। 

२; सम्मत-सत्य--पूर्वाचार्यों ने जिस शब्द को जिस अर्थ में 
माना है, उस शब्द को उसी अर्थ मे मान्य रखना, वह है 'सम्मत- 
सत्य! । जैसे कि कमल और मेढक दोनों ही कीचड मे उत्पन्न होते 
है, तथापि पड्डूज शब्द कमल के लिये ही प्रयुक्त होता है, त कि * 
मेढक के लिये | 

३ ; स्थापना-सत्य--किसी सी वस्तु की स्थापना कर उसे इस 
नाम से पहिचानना, यह है, स्थापना-सत्य' | जैसे कि ऐसी आक्ृति- 
वाले अक्षर को ही 'क' कहना। एक के ऊपर दो बिन्दु और लगा 
देने से सौ' और तीन शून्य जोड देवे तो उसे हजार” कहना आदि। 
शतरज के मुहरों को 'हाथी', 'ऊंट', घोड” आदि कहना यह भी 
इसीमे आता है। 


ऊ 
हम 


१४४ ] [ क्री महावीर-चचनाझूत 


४ ; नाम-सत्य--गुण-विहीन होने पर भी किसी व्यक्ति अथवा 
वस्तुविशेष का नाम निर्धारित करना “नाम-सत्य' कहलाता है! 
जैसे एक बालक का जन्म किसी गरीब घर में होने पर भी उसका 
नाम रख लिया जाता है लक्ष्मीचन्द्र'। 


५ ; रूप-सत्य--किसी विशेष रूप के धारण कर लेने पर उसे 
उसी नाम से सम्बोधित किया जाता है । जैसे कि साधु का देष पहने 
हुए देखने पर उसे 'साथु” कहा जाता है। 

६ $ प्रतीत-सत्य--( अपेक्षा-सत्य ) एक वस्तु को अपेक्षा अन्य 
वस्तु को बडी, भारी, हलकी आदि कहना वह प्रतीत-सत्य' है| जसे 
कि-अनामिका की अंगुली वडी है यह बात कनिष्ठा की अपेक्षा से 
सत्य है, परन्तु मध्यांगुली की अपेक्षा वह छोटी है । 


(७) व्यवह्ार-सत्य--( लछोक-सत्य )--जो बात व्यवहार में 


3 | बोली जाय वह “व्यवहार-सत्य” | जैसे कि गाड़ी कलकत्ता पहुचती 


है तब कहा जाता है कि कलकत्ता आ गया। रास्ता अथवा मार्ग स्थिर 
है, वह चल तो सकता नही, फिर भी कहा जाता है कि यह मार्ग 
आवू जाता है | इसी प्रकार वन मे स्थित घास जलता है, तथापि 
कहा जाता है कि वन जल रहा है। 

(८) माव-सत्य--जिस वस्तु मे जो भाव प्रधानरूप मे दिखाई 
पडता हो, उसे लक्ष्य मे रख युक्त वस्तु का प्रतिपादन करना, भाव- 
सत्य' कहलाता है। कितने ही पदार्थों में पाँचों रग न्यूनाधिक 
प्रमाण मे रहने पर भी उन रगों की प्रधानता मानकर काला, पीला 


सत्य ] [ १४४५ 


आदि कहा जाता है । जंसे तोते मे अनेक रंग होने पर भी उसे हरे 
रंग का ही कहते हैं, यह है भाव-सत्य' । 

(६) योगय-सत्य--योग अर्थात्‌ सम्बन्ध से किसी व्यक्ति अथवा 
वस्तु को पहचानना, वह “योग-सत्य' कहलाता है। जैसे कि अध्या- 
पक को अध्यापन-काल के अतिरिक्त सबय भे भी अध्यापक कहा 
जाता है| 

(१०) ठउपमा-ततत्य--किसी एक प्रकार की समानता हो, 
उसके आवार पर उस वस्तु की अन्य वस्तु के साथ तुलना करना 
ओऔर उसे तदनुसारी नाम से पहचानना वह उपमा-सत्य कहलाता है। 
जैसे कि चरण-कमल', 'मुख-चन्द्रं, वाणी-सुधा' आदि। 

कोहे माणे माया, लोभे पेज्जे तहेव दोसे य । 
हासे भए अक्खाइय, उवधाए निस्सिया दसमा ॥२३॥ 
[ प्रज्ञापनासूत्र-भाषापद ] 
क्रोध, मान, माया; लोभ, राग, द्वेष, हास्य तथा भयभीत 
होकर बोली जानेवाली भाषा, कल्पित व्याख्या तथा दसमे उपधात 
( हिंसा ) का आश्रय लेकर जिस भाषा का उपयोग किया जाय, 
वह असत्य भाषा कहलाती है। 


१० 


घारा : ९9 . 
अस्तेय 


पंचविहों पण्णत्तो, जिणहि इह अप्हओ अणादीओ | 
हिंसामोससदत्तं, अव्यंभ्परि_गह॑ चेव ॥ १॥ 
[ प्रश्न० द्वार १, गा० १ ] 
जिन भगवन्तों ने आख्रव को अनादि तथा पाँच प्रकार का कहा 
हैं; (१) हिसा, (२) मृपावाद, (३) जदत्त, (४ अकन्नह्म और 
(५) परियग्रह 
विवेच्न--जिसके द्वारा आत्मत्रदेशो की ओर कार्मण-वर्गणा का 
आकर्षण हो उत्ते आख़व कहते हैं। वह प्रवाह से अनादि है। 
हसादि पाँच प्रकार के पाप के कारण उम्तका उद्भव होता है । इनमे 
से हिसा को रोकने के ल्यि प्राणात्तिपात-विर्मणन्नत अर्थात अहिसा- 
व्रत, मृपावाद को रोकने के लिये मृपावादविस्मणक्नत्त अर्वातर सत्यव्रत, 
तथा अदत्तादान की निवृत्ति के लिये अदत्तादानविस्मणब्रत बर्वात्‌ 
अस्तेयद्रत व्रत हैं । इसी प्रकार अन्नह्मय को रोकने के लिये मेथुन- 
विस्मणत्रत और परिग्रह को रोकने के छिये परिग्रह-विस्मणत्नत हैं । 
तइयं च अदत्तादाणं हरठहमरणमयक्रलुमतासणपर- 


संतिम5भेज्ज लाभमूले**** अकित्तिकरण अणज्जा* *** 


अस्तेय ] [ १४७ 


साहुगरहणिज्ज॑ पियजणमित्तजणभेदविष्पीतिकार्क राग- 


दोसबहुल ॥| २ ॥ 
[ प्रश्न० द्वार रे, सून्न € ] 
तोसरा अद्त्तादान दूसरों के हृदय को दाह पहुँचानेवाला, मरण- 


भय, पाप, कष्ट तथा परव्य की लिप्सा का कारण और लोभ का 
मूल है। यह अपयशकारक है, अनार्य कर्म है, साधु-पुरुषों द्वारा 
निन्दित है, प्रियलन और भिन्रजनों मे भेद करानेवाछा है, और 
अनेकविध रागह ष को जन्म देनेवाला है। 

विवेचन-प्रश्नव्याकरण सूत्र के तृतीय द्वार मे स्तेय के तीस 
नाम गिनाये हैं, जिनमे से कुछ इस प्रकार सममने चाहिये $-- 
(१) चोरी, (२) अदत्त, (३) परलछास, (४) असयम, (५) परघनगृद्धि, 
(६) लोल्य, (७) तस्करत्व, (८) अपहार, (६) पापकर्मकरण, 
(१०) कूट्तूल-कूटमान, (११) परछव्याकाक्षा, (१२) तृष्णा आदि। 
चित्तमंतमचित्त था, अप्प था जहू वा बहुं। 
दंतसोहणसित्त वि, उम्गहंसि अजाइया ॥३॥ 
त॑ अप्पएणा न गिण्हति, नो वि गिण्हावए पर । 
अन्न॑ बा गिण्हमा्ण वि, नाणुजाणंति संजया॥ ४ ॥ 

[ दश० अ० ६, गा? १४-१४ |] 

वस्तु सजीव हो या निर्जीव, कम हो या ज्यादा, वह यहाँ तक 
फि दाँत कुतरने की सलाई के समान तुच्छ वस्तु भी उसके स्वामी 
को पुछे बिता सयमी पुरुष स्वय लेते नही, दूसरे से लिवाते चही तथा 
जो कोई लेता हो, उसे अनुमति देते नही । 


१४८ ] [ क्री सहावीर-वचनासत 


निच्च॑ तसे पाणिणो थावरे य, 
जे हिंसंति आयसुहं पहुच्च | 


जे लूसए होह अदत्तहारी, 
ण सिक्‍्खई सेयवियस्स किचि ॥५॥ 


[ सुन्न० श्लु० १, अ० ५, उ० १, गा० ४ ] 


जो मनुष्य अपने सुख के लिये त्रस तथा स्थावर प्राणियों की 
निरन्तर हिंसा करता रहता है और जो दूसरे की वस्तुएं बिना 
लौटाये अपने पास रख लेता है अर्थात्‌ चुरा लेता है, वह आदरणीय 
व्रतों का तनिक भी पालन नही कर सकता। 


उड़ अहेय तिरियं दिसासु, 
तसा य जे थावर जे य पाणा | 
हत्थेहि पाएहि य संजमित्ता, 
अदिन्नमन्नेसु य नो गहेज्जा ॥६॥ 
[ सू० ध्रु० १, अ० १०, गा० ३ |] 
आत्मार्थी पुरुष को चाहिये कि वह ऊपर, नीचे और तिरछी 
दिययाओं मे जहाँ त_स और स्थावर जीव रहते हैं, उन्हें हाथ-परों के 
आन्दोलन से अथवा अन्य अर्गों द्वारा किसी प्रकार की यातना न 
पहुँचाते हुए सयम से रहे तथा दूसरे द्वारा नही दी गई वस्तु ग्रहण न 
करे अर्थात्‌ अदत्तादान न करे | 


अस्तेय ) [ १४६ 


दंतसोहणमाइस्स, अदत्तस्प विचज्जणं । 
अणवज्जेसणिज्जस्स, गिए्हगा अधि हुकरं ॥») 
[ उत्त? अ०? १६, गा० रेफ ] 


दाँत कुतरने का तिनका भी उसके पालिक के दिये बिना ग्रहग 
तही करना, साथ ही निरवद्य और एषणीय वस्तुएँ ही ग्रहण करना 7 
में दोनो बाते अत्यल्त ढुकर है। 


(न्खचदय अर्थात्‌ पापरहित । एघणीय वस्तुएं अर्थात्‌ 


'विवेचल-ः 
साधुध्म के नियमादुला: उपयोग में छी जाये ऐसी वस्तुएं । 
रूवे अतिते य परिंगहें 7) 


सत्तोवसततो नें उबेइतुद्डि । 


अतुद्ठि दोसेण दुही. परस्स, 
लोमाविलिे आययई अदत्त ॥<॥ 


[ उत्त> आअ० हरे: गा० २६ ) 


मनोहरूूप ग्रहण करनेवाला जीव अंदृठ 
जाती है, इसलिए, तुष्ठि--उृति नही होती । 
होकर वह दूसरे की सुन्दर वस्तुओं की लोभी 


२४० ] [ श्री सहावीर-वचनामत 


सायाझुस वड़इ लाभदोसा, 
तत्था वि दुक्खा न विमुच्चई से॥६॥ 
[ उत्त० अ० ३२, गा? ३० ] 
रूप के संग्रह मे असच्तुष्ट बना हुआ जीव तृष्णा के वशीभूत 
अदत्त का हरण करता है और इस तरह प्राप्त वस्तु के रक्षणार्थ 
लोभदोप मे फंसकर कपट-क्रिया द्वारा असत्य बोलता है। इन 
कारणो से वह दुःख से मुक्त नहीं होता । 


घारा : ९४ : 
ब्रह्मचय 


लोगुत्तमं च वयमिणं ॥१॥ 
[ प्रश्न० संवरद्वार ४, सूत्र १ | 
यह ब्रत लोकोत्तम है। 
बंसचेर  उत्तमतव-नियम-नाण-दंसण-चरित्-सम्मत- 
विणयमूल ॥२॥ 
[ प्रश्न० संवरद्वार ४, सूत्र १ | 
ब्रह्मचयं उत्तम त्प, नियम, ज्ञान, दर्शन, चारित्र, सयम और 
विनय का मूल है। 
एक पि बंभचेरे जंसिय आराहिय॑ पि, आराहियें 
वयप्िणं सत्ब॑ तम्हा निउणण वंभचेरं चरियत्वं ॥३॥ 
[ प्रश्न० खसंवरद्वार ४, सूत्र १ ] 
जिसने अपने जीवन मे एक ही ब्रह्मचर्य-ब्रत की आराधना 
की हो, उसने सभी उत्तमोत्तम क्रतों की आराधना की है-ऐसा 
समझना चाहिये। अतः निपुण साधक को ब्रह्मचर्य का पालन करना 


चाहिये ! 


श्श्र ] [ज्ञी महावीर-वचनाझूत 


तवेसु वा उत्तम वंभचरं ॥शा। 
[ सू5 श्रु० १, ज० ६, गा रेरे ] 
अथवा तप में ब्रह्मचर्य श्रेष्ठ है । 
विर अवंसचेरस्स,  कामसोगरसन्लुणा । 
उर्गं॑ महत्वयं बस, धारेयब्ब॑ सुदुकर ॥श॥। 
[ उत्त> ज० ६६, गा० २६ ] 
कामभोयग का रस जाननेवालों के लिए मैथुत-त्याग और उम्र 
ब्रह्मचर्य-त्र॒त घारण करने का कार्य अति कठिन है । 
मोक्खाभिकंखिस्स उ माणवस्स, 
संसारभीरुस्स ठियस्स धम्मे । 
नेयारिसं दुत्थरसमत्यि लोए, 
जहित्यिओ वाल्मणोहराओ ॥५॥ 
( उत्त० ञ० रे२, गा० ६७ ) 
मोक्षार्वी, संसारमीर और घर्म॑निष्ठ पुरुषों के लिये इस संसार में 
वाल जीवों का मन हरण करनेवाली द्वियों का परित्याग करने दितना 
मुश्किल कार्य दूसरा कोई नही है । 
एए ये संगे समइकमिचा, 
सुदुच्रा चेव म्यंति सेसा। 
जहा महासागरमुत्तरिता, 


नई भवे अवि गंगासमाणा ॥७॥ 
[ उत्त० झ० ३२, या० ईद] 


अद्यचय ] [ १५३ 


जेसे महासागर को तैर जानेवाले के लिये गज्भा नदी तैर जाना 
सुगम है, ठीक वसे ही स्नी-ससर्ग का त्याग करनेवालों के 'लिये अन्य 
वस्तुओं का त्याग करना अत्यन्त सरल है । 
णो रक्‍्खसीसु गिज्झ्ेज्जा, 
गंडवच्छासु 5णगचित्तासु । 
जाओ पुरिस पलोभित्ता, 
खेल्लंति जहा व दासेहिं ॥८॥ 


[ उत्त० आअ० ८, गा० १८ ] 
जिस तरह कोई राक्षसी किसी का सारा रक्त चूसकर उसके 
आग हर लेती है, ठीक उसी तरह पुष्ट स्तनवाली तथा अनेको का 
ध्यान चित्त में घारण करनेवाली स्त्रियाँ साधक के ज्ञान-दर्शन आदि सब 
का अपहरण कर उसकी साधना का नाश कर देती है। ऐसी स्त्री 
सर्वप्रथम पुरुषों को अपनी ओर आक्ृष्ट करती है और बाद में उनसे 
आज्ञाकारी दास के समान कार्य करवाती है। 
अबंभचरियं घोरं, पमाय दुरहिद्ठियं । 
ना5्यरंति मझुणी लोए, भेयाययणवजिणे ॥९॥ 
[ दुश० भ० ६, गा० १४ | 
सयम का भंग करनेवाले रमणीय स्थानों से दूर रहनेवाले साधु- 
पुरुष साधारण जन-समूह के लिये अत्यन्त दुः्साध्य, प्रमाद के कारण- 
ऋूप और महान्‌ सयडूर ऐसे अव्रह्मचर्य का सपने मे भी सेवन नहीं 
करते | 


श्श४ ] [ न्नी महावीर-वचनारंत 


मूलमेयमहम्मस्स, महादोससमुस्सय | 
तम्हा मेहुणसंसम्गं, निर्गंथा चजयंति णं॥१०॥ 
[ दुश० ञझ० ६, गा० १६ ] 
यह अन्नह्मचर्य, अधर्म का मूल और महान्‌ दोषो का स्थान है 
अतः निम्नेन्थ मुनि उसका सदा त्याग करते हैं । 
इत्थिओ जे न सेवन्ति, आइमोक्खा हु ते जणा॥११॥ 
[ स्‌० श्र्‌० १, ज० १४, 5० ६ | 
जो पुरुष स्त्रियों का सेवन नही करते, वे मोक्ष-मार्ग मे अग्नगण्य 
होते हैं । 
विवेचन--इसी प्रकार जो स्त्रियाँ पुरुष-सेवन नहीं करती, वे 
भी मोक्ष-मार्ग में अग्रगण्य होती हैं । ब्रह्मचर्यत्रत पुरुष तथा स्त्री--दोनों 
के लिये समान रूप से हितकर है। 
जे विन्नवणाहिअजोसिया, 
संतिण्णेहि सम॑ वियाहिया । 
'तम्हा उडु ति पासहा, 
अदक्खु कामाई रोग ॥१श॥ 
[ सू० च्लु० १, ज० २, उ० हे, गा० २ ] 
काम को रोगरूप सममक्तर जो पुरुष स्त्रियों का सेवक नहीं 


बनते, वे मुक्त पुरष के समान ही हैं । स्त्री-त्याग के पश्चात्‌ ही मोक्ष- 
दर्शन सुलभ है । 


भरह्मचर्य ] [श्श्र 


जहिं नारीणं संजोगा, पृथषणा पिट्ठओ कया | 
सब्वसेयं निराकिच्चा, ते ठिया सुसमाहिए ॥११॥ 
[ सू० श्रु० १, अ० रे, उ० ४, गा० १७ ] 
जिन पुरुषों ने सत्रीससर्ग और शरीरशोभा को तिलाझलि दे दी 
है, वे समस्त विधश्नो को जीतकर उत्तम समाधि मे निवास करते है । 
देवदाणवर्गंधला, जक्खरक्खसकिन्नरा । 
बंसभयारिं नमंसंति, दुकरं जे करति त॑ ॥१७॥ 
[ उत्त० अ० १६, गा० १६ ] 
अत्यन्त दुष्कर ऐसे ब्ह्मचर्यत्रत की साधना करनेवाले ब्ह्म- 
चारी को देव, दानव, गन्धवे, यक्ष, राक्षस, किन्नरादि सभी देवी- 
देवता नमस्कार करते हैं । 
एस धम्मे धुवे निच्चे, सासए जिणदेसिए | 
पसिद्धा सिज्ञन्ति चाणण, सिज्स्सन्ति तहाउवरे॥१४॥ 
[ उत्त० अ० १६, गा? १७ ] 
यह ब्रह्मचर्य धर्म ध्रुव है, नित्य हैं, शाइवत है और जिन- 
देशित है, अर्थात्‌ जिनों द्वारा उपदिष्ट है। इसी धर्म के पालन से 
अनेक जीव सिद्ध बन गये, बन रहे है और भविष्य मे भी बनेंगे। 
वाउच्च जालमच्चेद, पिया लोगंसि इत्थओ ॥१%॥ 
[ सू० श्रु० १, अ० १४५, गा० ८] 
जैसे वायु अप्नि की ज्वाला को पार कर जाता है, वैसे ही 
महापरानुक्रमी पुरुष इस लोक मे स्त्री-मोह की सीमा का उल्लंघन 
कर जाते है। 


74४६ ॥ [ श्री महाचीर-वबचनामत 


नीवारे व न लीएज्जा, छिननसोए अणाविले। 
अणाइले सया दंते, संधिपत्त अणेलिसं ॥१७॥ 
[ सू० ह्ल्‌० २१, जअ० २५, सा० श्र ] 
विषय-वासना तथा इन्द्रियों को जीतकर जो छिन्नख्नोत 
(संसार के प्रवाह को काटनेवाले ) वन गये हैं, साथ ही रागनद्गे प 
रहित हैं, वे भूलकर भी कदापि स्त्रीमोह से न फंसे । क्योकि स्त्री- 
मोह सूअर को फंसानेवाले चावल के दाने के समान है। जो पुरुष 
-विषयभोग मे अनाकुल और सदा-सर्वदा अपनी इन्द्रियो को वश मे 
'रखनेवाला है, वह अनुपम भावसन्धि ( कर्मक्षय करने की मानसिक 
दगा ) को प्राप्त होता है । 
आलओ थीजणाइ्ण्णो, थीकहा च मणोरमा | 
संथवो चेव नारीणं, तेसि इंदियिदरिसणं ॥१८॥ 
कूइर्अ रुइं गीअं, हासअशुचासिआणि य। 
पृणीअ' भत्तपाणं चु, अइमा्स पराणभोअणं ॥१६॥ 
गत्तशूसणसिई। च, कामसोगा य दुजया। 
नरस्मत्तगवेगिस्स, विस तालउ्ड जहा ॥२०॥ 
[ उत्त० ज० १६, गा० ११-१२-६३ ) 
(१) स्त्रियों से व्याप्त स्थान, (२) स्त्रियों की मनोहर कथाएं, 
(३) स्त्रियों का परिचय, (४) स्त्रियों के अद्भोपाग का निरीक्षण, 
(५) स्त्रियों के मधुर गब्द, रून, गीत, हँसी आदि का श्रवण, 
(६) पूर्वकाल में भुक्त भोगो तथा अनुभूतविपयों का स्मरण, 


अद्यचर्य ] [१५७ 


(७) अधिक चिकने पदार्थों का सेवन, (८) प्रमाण से अधिक आहार, 
(६) इच्छित शरीर-शोभा और (१०) दुजेय कामभोग का सेवन-- 
ये दस वस्तुए आत्मार्थी पुरुष के लिए तालपुट विष के समान है | 
ज॑ विवित्तमणाइननं, रहियं थीजणेण य। 
बंसचरस्स रक्‍्खड्टा, आलगयं तु निसेवए ॥२१॥ 
[ उत्त० अ० १६, गा० १] 
सुमुक्षु ब्रह्मचययं की रक्षा के लिये ऐसे स्थान मे निवास करे, 
जहाँ एकान्‍न्त हो, जो कम वस्तीवाला हो और स्त्री आदि से 
रहित हो । 
विवित्तसेज्ञासणज॑तियाणं, 
ओमासणाणं दमिइंदियाणं। 
न रागसत्त धरिसेद चित्त, 
पराइओ वाहिरिवोसहेहिं ॥२२॥ 
[ उत्त० अ० ३२२९, गा० १२ ] 
जिस तरह सर्वोत्तम औषधियो से दूर की गई व्याधियाँ पुनई 
अपना सिर ऊपर नहीं उठाती अर्थात्‌ पैदा नही होती, ठीक उसी 
तरह विविक्त शय्या और आसन का सेवन करनेवाले अल्पाहारी तथा 
जितेन्द्रिय महापुरुषो के चित्त को राग और विषयरूपी कोई शत्रु 
सता नही सकता, चचल बना नहीं सकता । 
मणपल्हायजणणी, कामराग-विवड़णी । 
वंभचे्‌ररओ भिक्‍खू, थीकह तु विवज्जण ॥२३॥ 


[ उत्त० भ० १६, गा० २ ] 


२४८ ] [ क्री महावीर-वचनाकत 


ब्रह्मचर्यपरायण साधक को चाहिए कि वह मन मे आह्ाद 
उत्पन्न करनेवाली तथा विषय-वासनादि की वृद्धि करनेवाली स्त्री- 
कथा का निरन्तर त्याग करे । 
सम च संथवं॑ थीहि, संकह च अभिक्‍लखणं | 
बंभचेरओओ भिकक्‍्खू, निच्चसो परिवज्जए ॥२४॥ 
[ उत्त० झ० १६, गा० ३ ] 
ब्रह्मचर्य मे अनुराग रखनेवाले साधक स्त्रियों के परिचय और 
उनके साय बैठकर बाखार वार्ताछाप करने के अवसरों का सदा के 
लिए परित्याग कर दे । 
कुत्नंति संथवं ताहिं, 
पव्सद्धा समाहिजोगेहिं । 
तम्हा उ वज्जए इत्थी, 
विसलित्तं व कण्ठगं नच्चा ॥२५॥ 
[ रू० श्रु० १, ज० ४, उ० १, गा० १६-११ ] 
जो स्त्रियों के साथ परिचय रखता है, वह समाधियोग से अ्रष्ट 
हो जाता है । अतः स्त्रियों को विषलिप्त कंटक के समान समभक्तर 
क्ह्मचारी उनका सम्पर्क छोड़ दे । 
नो तास चक्खु संघेज्जा, 
नो वि य साहसं॑ समभिजाण। 


अद्यचर्य ] [ १४६ 


नो सहियं॑ पि दिहरेज्जा, 
एवमप्पा सुरक्खिओ होई ॥२६॥ 


[ सू० श्रु० १, ज० ४, उ० १, गा० ५ ] 
ब्रह्मचारी स्त्रियो पर कुट॒ष्टि न डाले । उनके साथ कुकर्म करने 
का साहस न करे। ठीक वंसे ही उनके साथ विहार अथवा एकान्तवास 
भी न करे। इस प्रकार स्न्नी-सम्पर्क से बचनेवाला ब्रह्मचारी अपनी 
आत्मा को सुरक्षित रख सकता है। 
जतुकुंभे जहा उबज्जोई, 
संवास विद विसीएज्जा ॥ २७॥ 
[ सू० धु० १, अ० ४, उ० १, गा० २६ ] 
जँसे अभ्नि के पास रहने से लाख का घडा पिघल जाता है, वैसे 
ही विद्वान्‌ पुरुष भी स्त्री के सहवास से विषाद को प्राप्त होता है, 
अर्थात्‌ उसका मन सक्षुब्ध बन जाता है। 
हत्थपायपडिच्छिन्नं, कम्ननासविगष्पियं । 
अवि वबाससयं नारिं, बंधयारी विवज्जए ॥२८॥ 
[ उत्त० म० ८, गा० ४६ | 
जिस के हाथ-पैर कट चुके हो, नाक-कान बेडोल बन गये हों, 
तथा जो सौ वर्ष की आयु की हो गई हो ऐसी बृद्धा और कुरूप स्री 
का सम्पर्क भी ब्रह्मचारी को छोड देना चाहिये । 
अहसेउणुतप्पए पच्छा, 
भोच्चा पायसं व विसमिस्स। 


१६० ] [ क्री सहावीर-वचनासखत 


एवं विवेगमायाय, 
संवासों नवि कप्पए दचिए ॥२९॥ 
[सु० श्लु० १, अ० ४, 3० १, गा० १० ] 
विषमिश्चित भोजन करनेवाले मनुष्य की तरह ही स्री-समागम 
करनेवाले ब्रह्मचारी को बाद में बहुत पछताना पडता है। 
इसल्यि प्रारम्भ से ही विवेकी वन, मुमुक्षु आत्मा को द्वियों के साथ 
समागम नही करना चाहिये । 
जहा विरालावसहस्स  मूले, 


न मूसगाणं चसही पसत्था। 
एसेव इत्थीनिलयस्स मज्े, 


न वंभयारिस्स खमो निवासी ॥३०॥ 
[ उत्त० अ्ञ० ३२, गा० १३ ] 
जेंसे विलियों के वास-स्थान के पास रहना चूहों के लिये योग्य 
नही है, वैसे ही स्त्रियो के निवास-स्थान के दीच रहना ब्रह्मचारी के 
लिये योग्य नही हैं । 
जहा कुक्कुडपोअसस्स, निच्चं कुछठओ भर । 
एवं खु वंभयारिस्स, इत्यी विग्गहहओ भर्ख ॥३१॥ 
[ दश० ० ८, गा० ४४ | 
जिस तरह मुर्गी के बच्चे को बिल्ली मेरा प्राण हस्लेगी ऐसा 
भय सदा बना रहता है, ठीक व॑ंसे ही ब्रह्मचारी को भी नित्य स्थ्री- 
सम्पर्क में आते हुए अपने ब्रह्मचययं के भग होने का भय वना 
रहता है । 


अहाचर्य ] [ १६१ 


अंगपच्ञंगरसंठा्ण, चारुछवियपेहिय | 
वंभचेररओ थीणं, चक्खुगिज्ञ॑विवजए ॥३२॥ 
[ उत्त>० अ० १६, गा० ४ ] 
ब्रह्मचर्य मे अनुराग रखनेवाले साधक को चाहिये कि वह 
स्त्रियों के अद्भू-परत्यय, सस्थान, मघुर भाषण तथा कटाक्ष का 
रसास्वादन करना छोड दे । 
न रूवलावण्णविलासहासं, 
न जंपियं इंगियपेहियं वा। 
इत्थीण चित्तंसि निवेसइत्ता, 
दट्ठुं बवस्से समण तबस्सी ॥३३॥ 
[ उत्त० अ० रे२, गा० १४ ] 
तपस्वी श्रमण स्त्रियों के रूप-लावण्य, विलास, हास-परिहास, 
साषण-सभाषण, स्नेहचेष्टा अथवा कटाक्षयुक्त दृष्टि को अपने मन 
में स्थान न दे अथवा उसे देखने का प्रयास न करे। 
चित्तभित्ति न निज्ञाए, नारिं वा सुअलंकियं । 
भक्खरं पिव दट्ठु्ण, दिल्ढि पडिसमाहरे ॥३४॥ 
[दृश० अ० ८, गा० ५४ ] 
साधक श्यृज्भारपूर्ण चिनत्नो से सुसज्जित दीवार तथा उत्तम रीति 
से अलंकृत ऐसी नारी की ओर टकटकी लगाकर देखने का प्रयास न 
करे । और तिसपर भी यदि दृष्टि पड जाय तो उसे सूर्य पर पडी दृष्टि 
की तरह शीघ्र ही हटा ले। 
११ 


श्६२] [ श्री महावीर-वचनामसृत 


अदंसणं चेव अपत्थणं च, 
अचितण्ं चेव अकित्तणं च। 
इत्थीजणस्पा55रियज्ञाणजुरगं, 
हियं सया वंसबए रयाणं ॥३५॥ 
[ उत्त० ञ० रेर, गा० १५ ] 
ब्रह्मचय मे लोन और घर्म-ध्यान के योग्य साधु 'स्त्रियों को 
रागद॒ष्टि से न देखे, स्त्रियों की अभिलाषा न करे, मन से उनका 
चिन्तन न करे और वचन से उनकी प्रशसा न करे। यह सब उसके 


ही हित मे है । े 
जह॒ तं॑ काहिसी भाव, 
जा जा दिच्छसि नारिओ। 
वायाविद्ञोा ब्वब इहइडो, 
अट्विअप्पा भविस्ससि ॥३६॥ 
[ उत्त० अ० २२, गा० ४५ ] 
है साधक ! जिन-जिन स्त्रियों पर तेरी दृष्टि पडे, उन सब को 
मोगने की अमभिलाषा करेगा तो वायु से कम्पायमान हड वृक्ष की 
त्तरह तू अस्थिर बन जाएगा और अपने चित्त की समाधि खो 
बैझेगा । 
कूह्यं रूहय॑ गोयं, हसियं थणियकंदियं। 
बंभचररओ  थीणं, सोयगेज्ञ॑ विवजए ॥१ण। 


[ उत्त० ऋ० १६, गा० ५ ] 


प्रद्मचथ ] [१६३ 


ब्रह्मचर्यानुरागी सावक स्त्रियों के मीठे शब्द, प्रेमरुदन, गीत, 
हास्य, चित्कार, विलाप, आदि श्रोत्रग्राह्म विषयो का परित्याग कर 
दे; अर्थात्‌ इन्हे कानो पर पडने ही न दे । 
हास कि रईं दप्पं, सहसा विच्तासियाणि य | 
बंभचेररओ थीणं, नाणुचिन्ते कयाइ वि।॥३८॥ 
[ उत्त० अ० १६, गा० ६ ) 
व्ह्मचर्य-प्रेमी साधक ने पूर्वावस्था मे स्त्रियो के साथ हास्य, 
द्यतक्रीडा, गरीर-स्पर्श का आनन्द, स्त्री का मान-मर्दंन करने के लिये 
धारण किये हुए गवें तथा विनोद के लिये की गई सहज चेष्टादि 
क्रियाओ का जो कुछ अनुभव किया हो, उनका मन से कदापि विचार 
न करना चाहिये । 
मा पेह पुरा-पणासए, 
अभिकंखे उचहिं धुणित्तण। 
जे दूमगएहि नो नया, 
ते जाणंति समाहिमाहियं ॥३६॥ 
[ सू० श्रु० ९, अ० २, 3० २, गा० २७ | 
हे प्राणी ! पूर्वानुभत विषय-सोगों का स्मरण न कर; नही 
इनकी कामना कर। ससी माया-कर्मों को दूर कर। क्योंकि मन 
को दुष्ट बनानेवाले विषयों द्वारा जो नही भुक्तता है, वही जिनकथित 
समाधि को जानता है। 


१६४ ] [ क्री महावीर-वचनायृत 
जहा दवग्गी पठारधणे वणे, 
समारुओ नोवसम॑ उठेड | 
एविन्दियर्गी वि पगामभाइणो, 
न वंभयारिस्स हियाय कस्सई ॥४ ०] 
[ छत्त>० अ० ३२, गा० ११] 
जैसे अधिक ईधनवाले वन मे लगी हुई तथा वायु द्वारा प्रेरित 
दावाग्नि गान्त नही होती, वँसे ही सरस एवं अधिक प्रमाणमे आहार 
करनेवाले ब्रह्मचारी की इन्द्रियकूपी अग्नि ज्ञान्त नही होती । 
विभ्पा इत्विसंसग्गो, पणीय॑ रसमेायणं । 
नरस्सत्तगवेसिस्स, विस॑ तालउड जहा ॥४१॥ 
[ दुश० झू० ८, रा० ५७ | 
आत्म-गवेपी--आत्मान्वेषक पुरुष के लिये देहविभूषा, स्त्रीसर्ग 
( सम्पर्क ) तथा रसपूर्ण स्वादिष्ट भोजन तालपुट विष के समान हैं । 
पणीय॑ भत्तपाणं तु, खिप्प॑ सयविषड़णं । 
वंभचे्‌रओओ मसभिक्‍्खू, निच्चसो परिवजए ॥४शा 
[ उत्त० अ० १६, गरा० ७ ] 


ज़ह्मचर्य के अचुरागी साधक को शीघ्र ही मद (उन्मत्तता) बढाने 
वाले स्लनिग्य भोजन का सदा के लिये परित्याग कर देना चाहिये । 

ववेचन--स्निस्घ अर्थात्‌ ससपूर्ण | घी, दूध, दही, तेल, गुड़ 
और मिठाई, ये सब स्तिग्य पदार्थों मे गिने जाते हैं । 


[ १ 


अहादय ) 
घम्सलड़ सिय काले, ज़्त्तत्थं पणिहाणवं । 
नाइमते तु भुंजिजा, वंसचेरओ सी ॥४ शत 
[ उत्त? अ० १६, गा० ८ है| 
चाहिए कि भिक्षा के समय शुद्ध एंषणा 


बरहमचर्यनुरागी साधने को चाहिए, 
को ही स्वस्थ चचत्त होकर सयम-यात्रा के लिये 
अधिक मात्रा में अ्रंहग नकरे। 


वरिधित मात्रा में अर! करे, कित्तु 
५. पखिज्जेजा, सरीरपरिसंडर्ण । 
भक्ख, सिगार6्थ न धार: ॥४४॥ 


साधक हमेशा आमूषणो का तय करे, शरीर की 
की कोई क्ियों करे नहीं । 


१६६ ] [ श्री सहावीर-वचनास््त 


विसएस मसणुन्नेसु, पेम॑ नाभिनिवेसए | 


अपिच्च तेसिं विन्‍नाय, परिणाम पुम्गलाण य ॥४॥। 
[ दुश० अ० ८, गा० ४५६ ] 
शब्द, रूप, गत्ध, रस और स्पर्णरूप समस्त पुदुगलों के परिणामों 
को अनित्य समझ कर ब्रह्मबचारी साधक मनोज्ञ विषयों मे आसक्त 
नबते। 
पोग्गलाणं परिणाम, तेसि नज्चा जहा तहा। 
विणीयतिण्हो बिहरे, सीईभूएण अप्पणा ॥984॥ 
[ दश० अ० ८, गा० ६० ] 
शब्द, रूप, गन्घ, रस और स्पर्शरूप पुदूगल परिणामों का यथार्थ 
स्वरूप जानकर ब्रह्मचारी साघक अपनी आत्मा को झान्त करे तथा 
तृष्णारहित बन कर जीवन विताये । 


घारा : ९४ * 


अपरियह 
धणधन्नपेसवग्गेसु, परिग्गहपिवज्जर्ण । 
सत्वारंभपरित्राओ,.. निम्ममत्तं सुदुकर ॥१॥ 
[ उत्त० अ० १६, शा० २६ ] 
घन, घात्य, नौकर-चाकर आदि का परियग्रह छोडना, स्वे हिसक 
प्रवत्तियो का त्याग करना और निर्ममत्व भाव से रहना, यह 
अत्यन्त दुष्कर है । 
चित्तमंतमचिर्त वा, परिगिज्ञ किसामवि। 
अन्न॑ वा अणुजाणाइ, एवं दुक्खाण मसुच्चई ॥२॥ 
[ सू० श्रु० १, अ० १, उ० १, गा० २३ 
जो सजीव अथवा निर्जीव वस्तु का स्वय संग्रह करता है और 
दूसरे के द्वारा भी ऐसा ही सम्रह करवाता है अथवा अन्य व्यक्ति को 
ऐसा परिग्रह करने की सम्मति देता है, वह दुःख से मुक्त नही 
होता । अर्थात्‌ संसार मे अनन्त काल तक परिभ्रमण करता रहता है । 
परिव्वयन्ते अणियत्तकामे, 
अहो य राओ परितप्पमाण । 


१६८ | [ श्री सहावीर-वचनासत 


अन्नप्पमत्ते. धणमेसमाण, 
पप्पोति मच्चुं पुरिसे जरं च ॥३॥ 
[ उत्त० अ० १४, गा? १४ ] 
जो पुरुष काम-भोग से निवृत्त नहीं हुआ है, वह रात-दिन 
सन्‍्तप्त रहता है। और तदर्थ इघर उघर अ्रमण किया करता है। 
साथ ही स्वजनो के लिये वह दूषित प्रवृत्ति से धन प्राप्त करने के 
प्रयत्न मे ही जरा एव मृत्यु को प्राप्त होता है । 
आउक्खयं चेव अवुज्ञमाणे, 
ममाइसे  साहसकारि मंदे। 
अहो य राओ परितप्पमाणे, 
अटंस मे अजरामरेत्च ॥शा। 
[ सू० श्रु० १, अ० १०, गा० १८ ] 
आयुष्य पल-पल घट रहा है। इस तथ्य को न समकझ कर मूर्ख 
मनुष्य 'मेरा-मेरा” करते हुए नित्य प्रति नया साहस करता रहता है । 
वह मूढ अजरामर हो इस प्रकार अर्थ-प्राप्ति के लिये प्रयल् करता 
है और आर्त्तघ्यान वशात्‌ दिन और रात सन्तप्त होता है । 
माहणा खत्तिया वेस्सा, चण्डाला अहु बोकसा । 
एसिया वेसिया सुद्दा, जेहि आरम्भनिस्सिया ॥५॥ 
परिगहनिविद्वाणं, वेर॑ तेसिः पचडुई | 
आरंभसंभिया कामा, न ते दुःखविमोयगा ॥६॥ 
[ सू० श्लु० १, अ० € गा० २-रे ] 


अ्अपरिग्रह ) [१६६ 


ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, चाण्डाल, बोस, ऐपिक, वैशिकि, शूद्र 
जो कोई आरम्भ में मप्त है और परिस्रह में आसक्त है, उसका बेर 
बहुत बढ जाता है। विषय-वासनादि प्रवृतियाँ आरम्भ-समारम्भ से 
परिपूर्ण हैं अतः वे मनुष्य को दुःख से छुडा नही सकती । 
विवेचन--बोकंस अर्थोत्‌ वर्णसड्ूूर--जाति मे उत्पत्त । ऐपिक 
अर्थात्‌ बहेलिया आदि । वैशिक अर्थात्‌ वेश्याओं से सम्बन्ध खखने- 
वाला । 
जे पावकम्मेहि धर्ण मणसा, 
समाययल्ती अमई गहाय | 
पहाय ते पासपयद्टिए नरें, 
वेरोणुबद्धा ण्रय॑ उवेन्ति ॥७॥ 
[ उत्त> अ० हे; गा? २] 
जो मनुष्य घन को अमृत मीन कर अनेकविध पापकर्मों द्वारा 
अन की प्राधि करता है, वह कर्मों के दढ पास मे बँघ जाता है 
और अनेक जीवो के साथ वरानुबन्ध कर अन्त भे सारा घन-ऐश्वये 
यही पर छोड नरक मे जाता है। 
थावरं जंगर्म चेव, धर्ण धन उवक्खरं । 
पच्चमाणस्स कम्मेह्ि, नाले दुक्खाओ मोअणे ॥८॥ 
[ उत्त> अ० है, गा० £ | 
कर्मंवश दुःख भोगनेवाले प्राणी को चल-अचल सम्पति, धन, 
आान्य, उपकरण आदि कोई भी दुभ्ख से मुक्त करवाने में समर्थ 


नही है। 


१७० ] [ थ्री सह्ावीर-वचनासतः 


खेचें वत्थुं हिएण्णं॑ च, 
पुत्तार च बन्‍्धवा | 
चइत्ता णं॑ इसमे देह, 
गन्तत्यमवसस्स से ॥६॥ 
[ उच्चत० अ० १६, गा० १७ ) 
मनुष्य मात्र को हमेशा ऐसा सोचना चाहिये कि क्षेत्र (सृमि), 
घर, सोना-चाँदी, पुत्र, स्त्री, सगे-सम्वन्धी तथा शरीरादि सभी को 
छोड़कर मुझे! एक दिन अवश्य जाना पडेगा। 
जस्सिं कुले समुप्पन्ने, जहि या संबसे नरे। 
समाइ लुप्पई बाले, अन्नमन्नेहि मुच्छए ॥१णगा। 
[ स्‌० श्लु० १, ज० १, उ० ३, गा० ४ ] 
मनुष्य जिस कुल मे उत्पन्न होता है अथवा जिनके साथ वास 
करता है, उनके साथ अज्ञानवश्ञ ममत्व से लिपट जाता है । (अर्थात्‌ 
यह मेरी माता, यह मेरी पत्नी, यह मेरा पुत्र, ऐसा मानता है। ) 
ठीक वैसे ही अन्यात्य वस्तुओं मे ( धन-घान्यादि में ) सी मून्छित 
( ममत्व-शाली ) होता है । 
वित्त सोयरिया चेव, सत्यमेयं न ताणहइ | 
संखाए जीवियं चेब, कम्मुणा उ तिडइइ ॥१ शा 
[ सू० श्रु० १, ज० १, उ० १, गा० ४ ] 
धन-घात्य और वान्वव जादि कोई भी आत्मा को ससारूपरि- 
अमण से वचा नही सकते । अतः सुज्ञ सावक को यह जीवन स्वल्प 


अपरिग्रह ] [ १४१ 


है--ऐसा समझ कर [ सयमानुष्ठान द्वारा ] कर्म से मुक्त होना 
चाहिये । 
कसिणं पि जो इमं छोय, 
पणिपुण्ण॑ दलेज इक्कस्स | 
तेणाउवि से न संतस्से, 
इ॒इ दुप्पूरण इसमे आया॥ररशा। 
[उत्त० अ० ८, गा? ६ ] 
यदि घन-धान्य से परिपूर्ण यह सारा जगत्‌ किसी मनुष्य को 
दे दिया जाय तो भी इससे उसे सल्तोष नहीं होगा। लोभी आत्मा 
की तृष्णा इस प्रकार शान्त होनी अत्यन्त कठिन है। 
सुवण्ण्रूपस्स उ पत्वया भवे, 
सिया हु केलाससभा असंखया | 
नरस्प लुद्धस्स न तेहि किंचि, 
इच्छा हु आगाससमा अणंतिआ ॥१ र॥ 
[ उत्त० अ० ६; गा? ४८ ] 
कदाचित्‌ सोने और चाँदी के कैछास के समान असल्य पर्वत 
बन जाँय तो भी वे लोभी मनुष्य के ल्यि कुछ भी नही हैं । वास्तव 
में इच्छा आकाश के समान अनन्त है ! 
वित्तेण ताणं॑ न लमे पमचे, 
इमम्मि छोए अदुवा परत्था । 


१७२ ] [ श्री महावीर-वचनाम्त 


दीवप्पणड्दे व अणंतमोहे, 
नेयाउयं दइमदइमेव ॥१श॥ 
[उत्त> अ० ४, गा? ५४ ] 
प्रमादी पुरुष इस लोक मे अथवा परलोक में कही भी घन के वल 
से अपनी रक्षा नही कर सकता। कारण जिसका ज्ञानदीपक अनन्त 
मोह से वुक गया है, ( अत्यन्त अन्धकारपूर्ण बन गया है ) ऐसी 
आत्मा न्‍्यायमार्ग को देखते हुए भी नही देखते हुए के समान वर्तन 
करती है। 
वियाणिया दुक्खविवुणं धर्ण, 
ममत्त॒न्धं॑ च सहब्भयावह । 
सुहावह॑ धम्मधुरं॑ अणुत्तरं, 
धारेज़ निब्बाणगुणावह महं ॥१५॥ 
[ उत्त>० अ० १६, गा० €८ ] 
हैं भव्यजनो ! घन को दुःख व्ढानेवाला, ममत्त्वकूपी वन्‍्चन का 
कारण तथा महान्‌ भयदाता मानकर उत्तम और महान्‌ घम्मंथुरा को 
धारण करो कि जो सुखदायक और निर्वाण-गुणो को देनेवाली है । 
विडमुब्भेहम लोणं, तिलल्‍ले सप्पि च फाणियं। 
न ते सन्निहिमिच्छंति, नायपुत्ततओरया ॥१६॥ 
[दुश० अ० ६, गा १७ ] 
जो लोग भगवान्‌ भहावीर के वचनों मे अनुरक्त हैं अर्थात्‌ 
भगवान्‌ महावीर द्वारा बताये हुए सयम-मार्ग मे विचरण कर रहे हैं, 


अपरिग्रह ] [ १४३ 


वे मक्खन, नमक, तेल, घृत, गुड़ आदि का सग्रह ( एक रात्रि फे लिए 
भी ) नही करते । 
लोहस्सेस अगुप्फासे, मन्‍्मे अन्नयराम॒वि | 
जे सिया सन्निहिकामे, गिही पच्वहये न से ॥१७॥ 
[ दश० अ० ६, गा० १८ ] 
क्योकि इस तरह सब्रित करना, यह एक अथवा अन्य रूप मे 
लोभ का ही स्पर्श करने जैसा है , अतः जो सग्रह करने की वृत्तिवाले 
है, वे साधु नही बल्कि ( सांसारिक वृत्तियों मे रमे हुए ) ग्रहस्थ 
ही है। 
ज॑ं पिवत्थं चपाय॑ वा, कंबल पायपुंछणं। 
त पि संजमलजहा, धारेन्ति परिहरन्ति य॥१८॥ 
[ दुश? अ० ६, गा० १६ | 
सयमी पुरुष वस्त्र, पात्र, कम्बल, पादलुब्छत आदि जो कुछ भी 
अपने पास रखते है, वह सयम के निर्वाह हेतु ही रखते है ( अतः वह 
परिग्रह नही है )। किसी समय वे संयम की रक्षा के लिये इनका 
त्याग भी करते हैं । 
न सो परिग्गहो वुत्तो, नायपुत्तेण ताइणा। 
मुच्छा परिग्गहों बुत्तो, इंड बुत्त महेसिणा ॥१६॥ 
[ दश० अ० ६, गा० २० ] 
प्राणिमात्र के सरक्षक ज्ञातपुत्र श्रीमहावीर देव ने बस्रादि बाह्य 


२७४ ] [ न्नी मद्ठावीर-चचनार्त 


वस्तुओ को परिय्रह नही कहा है, वल्कि उनके प्रति मन मे रहे ममत्व 
को परिग्नरह कहा है । 
सब्व॒स्थुवहिणा चुद्धा,  संरक्खणपरिरगहे । 
अवि अप्यणो वि देहम्मि, नाउ5यरंति ममाइय ॥२०॥ 
[ दु्च० भ० ६, या० २१ ) 
ज्ञानी पुस्ष वस्त्र, पात्र आदि सर्वप्रकार की सावन-सामग्री के 
संरक्षण या स्वीकार मे ममत्व-वृत्ति का बवल्म्बन नही रखते | अधिक 
क्या ? वे अपने शरीर के प्रति भी ममत्व नही रखते ! 


सामान्य साधुधस 


पंचासबपरिण्णाया, तिमुत्ता छसु संजया। 
पंचनिग्गहणा धीरा, निग्गंथा उज्जुदंसिणों ॥१॥ 
[ दुश० अ० ३, गा० १६ ] 
निर्मन्य मुनि (हिंसादि) पाँच आश्रवद्वार के त्यागी. तीन गुप्तियो 
से गुप्त, छह प्रकार के जीवो की दया पालनेवाले, पाँच इन्द्रियों का 
निग्नह करनेवाले, स्वस्थ चित्तवाले और सरलस्वभावी होते हैं । 
गांवेसु कमाएसु, दण्डसछभण्सु अ। 
नियत्तो हाससोगाओं, अनियाणों अवंधणों ॥२॥ 
[ उत्त> ज० १६, गा० ६२ | 
साधु ( रसगारव, ऋषद्धिगारव और सातागारवादि तीन प्रकार 
के ) गारव, ( क्रोधादि चार प्रकार के ) कषाय, ( मत, वचन, काया 
की ) दुष्प्रवृत्तिआँ तथा ( माया, निदान और मिथ्यात्वादि तीन ) 
शल्य, भय, हास्य एवं शोक से निवृत्त होता है। वह जप-तप के 
फलस्वरूप सासारिक सुखो की कामना नही करता और माया के 
बन्धनो से पूर्णतया मुक्त होता है। 


१७६ ] [ क्री महावीर-वचनासूत 


अप्पसत्थेहिं दारेहि, सब्बओ पिहियासवो । 
अज्ञप्पज्ञाण जोगेहि, पसत्थद्मसासणो ॥३॥ 


[ उत्त० झ० १६, शा? ६४ ] 
साधु कर्म आने के सभी अप्रणस्त द्वारों को सव ओर से बद कर 
अनास्रवी हो जाता है और अध्यात्म तथा ध्यान-योग से आत्मा का 
प्रदास्त दमन एवं अनुशासन करनेवाला होता है । 
अतितिण अचबले, अप्पभासी मियासण। 


हविज उभरे दंते, थोव॑ लड्' न खिसए ॥४॥ 
[ दुश० आ० ८, गा० २६ ] 
सावु क्रोध से वड़बड़ाहट न करनेवाला, स्थिर-बुद्धि, तोलकर 
बोलनेवाला, परिमित आहारकर्ता तथा भूख का दमन करनेवाला 
होता है। वह थोडा आहार मिलने प्र कमी क्रोध नही करता । 
जाइ सद्भाइ निक्‍ख॑ंतो, परियायट्टाणमुत्तमं । 
तमेव अणुपालिज्ञा, भुण आयरियसम्मए ॥५॥ 
[ दश० ० ८, गा० 5१ ] 
( सावु ने ) जिस अनन्य श्रद्धा से गृहत्याग कर उत्तम चारित्र-पद 
अगीकार किया हो, उसी श्रद्धा से महापुरुषों द्वारा प्रदर्शित कल्याण- 
मार्ग का अनुसरण करना चाहिये । 


देवलोगसमाणो थे, परियाओ महेसिणं | 


रयाणं अरयाणं चु, महानरयसारिसो ॥६॥ 
[ दृश० चू० ९, गा० १० ] 


सामान्य साधुघर्म ] [ १७७ 


सयम मे अनुरुक्त महर्षियों को चारित्रपर्याय देवछोक जैसा सुख- 
ऐड्वर्य प्रदान करनेवाला होता है। जो सयम मे अनुरक्त नहीं है, 
उनके लिए वही चारित्रपर्याय महानरक जैसा कष्टदायक बन 
जाता है। 
आयावयाही चय सोअमल्लं, 


कामे कमाही कमिय॑ खु दुख | 
छिंदाहि दोस विणएज्ज रागं, 
एवं सुही होहिसि संपराए ॥७॥ 


[ दश० अ० २, गा० ५ ] 
आत्मा को तपाओ ( क्लेश पहुँचाओ ), सुकुमारता का त्याग 
करो और कामनाओ को छोड दो, इससे दुःख अवश्य दूर होगे। 
दष को छिल्न-भिन्‍न करो और राग का उच्छेद करो। ऐस्म करने 


से संसार में सुखी बनोगे। 
जे न वंदे न से कुप्पे, वंदिओ न समुकसे । 
एवमन्नेसमाणस्स, सामण्णमणुचिद्ठव३ ॥ ८ ॥ 


[ दश० अझ० ४, 3० २, गा० ३० ] 
यदि कोई वन्दन न करे तो क्रूद्ध न होवे और यदि कोई वन्दन 
करे तो अभिमान न करे। इस प्रकार जो विवेकपूर्वक सयम-धर्म का 
पालन करता है, उसका साधुत्व स्थिर रहता है । 
न सय॑ गिहाईं कुब्चिज्ञा, नेव अन्नेहिं कारए | 


गिहकम्मसमारंमे,  भ्ूयाणं दिस्सए वहों ॥६॥ 


[ ठक्तः अ० २४, गा ८ | 
श्र 


१७८ ] [ श्री सदह्ावीर-रचनारंत 


सावु स्वयं गृहादि का निर्माण न करे, दूसरों के पास न करवाये 
और कोई करता हो तो उसका अनुमोदन भी न करे। क्योंकि 
गृह-कार्य के समारम्प में अनेक प्राणियों का बच प्रत्यक्ष दिखाई 
देता है । 
तमा्ण थावराणं च, सुहमा्ण बायराण य | 
गिहकम्मसमारंसं, संजनो परिवज्जए ॥१०॥ 
[ उत्त- अ० २५, गा० € ] 
गृहादिनिर्माण में अस, स्थावर, सुक्ष्म और बादर ( स्थुछ ) जीवों 


का वब होता है। इसलिये साथु गृहक्ार्य-समारम्भ का परिवर्जन 
क्रे। 
तहेव॒ मत्तयाणित्ु, पथण॑ पयातणेसु य। 
प्रणभूयदयदट्टाए, न पए न पयाचए १५॥ 
[ उत्त> अ० ३५, गा? ६१०३) 
इसी प्रकार भोजन बनाने-बनवाने मे भी जीववबध प्रत्यक्ष दिखाई 
देवा हैं। अतः प्राणियों तथा भूसमात्र की दया के ख्यि साधु 
स्वय भोजन बनाये नहीं और दूसरों से भी वनवाये नहीं। 
एगयाचेलए होह, सचेे यात्रि एगया। 
एअं घम्महियं नच्चा, नाणो ना परिदवण ॥१२॥ 
[ उछल अर २, गा? रे हे 
साधु कभी वस्तरहित होता है तो ह॒मी वखसहित । इन दोनों 
सवस्थातओं को घर्म में ड्वितवारी मानकर उसका लेद ने करे ! 


सामान्य साधुधर्म ] [ १७६ 


कण्णसोक्खेंहि स्देहि, पे नाभिनिवेसए । 


दारुणं ककस फास, काएग अहियासए ॥१३॥ 
[ दुश० अ० ८, गा० रे६ ) 


साधु कर्ण-प्रिय शब्दों पर झुच न होवे, साथ ही दारुण और 


कऋर्वेश स्पर्शो को समभावपूर्वक सहन करे । 
समर्ण संजय दल्तं, हणेज्ञा को वि कत्थइ । 
नत्थि जीवस्स नासोत्ति, एवं पेहेज संजए ॥१४॥ 


[ उत्त० अ० २, गा० २७ है| 
इन्द्रियो का दमन करनेवाले संयमी साधु को यदि कोई दुष्ट 
व्यक्ति किसी प्रकार से सताये अथवा मार-पीट करे तो जीव का 
कमी नाश नही होता' ऐसा विचार करे। 
खुर्ज पिवार्स दुस्‍्सेज्ज, सीउप्ह अरइं भय । 
अहियासे अच्यहिओ, देहदुक्ख महाफर्ल ॥१५॥ 


[ दश० अ० ८, गा? २७ है 


क्षुघा, तृषा, छुशय्या, ठड, गर्मी, अरति, भय, आदि सभी कष्टो 

को साधक अदीन भाव से सहत करे। | समभाव से सहन किये गये] 

दैहिक कंष्ट महाफलदायी होते है। 
सर मण्णई अप्पाणं, 

जुज्झ्त दढ्धम्माणं, सिसुपालो व. महारह 


जाव जेयं न पस्सई। 
 ॥१६॥ 


श्८० ) [ क्री महावीर-वचनामत 


पयाया सरा रणसीसे, संगामम्मि उबड्ठिए | 
माया पूत्त ने जाणाइ, जएण परिविच्छण ॥१७॥ 


एवं सेहे वि अप्पुड्दे, भिक्खायरियाअकोबिए | 
सर मसनन्‍नह अप्याणं, जाव लूह न सेवए ॥१८ा 
[ सू० श्ु० १, आ० हे, 3० १, गा० १ २-३ ] 
जहाँ तक कायर पुरुष विजयी पुरुष को नही देखता है, वहाँ तक 
वह अपने को श्र मानता है, परल्तु युद्ध करते समय महारथी श्रीकृष्ण 
से शिक्षुपाल ज्यो क्षुब्ध हुआ था, त्यों ही क्षुब्ध होता है । 
स्वय को शूरवीर माननेवाला पुरुष सग्राम के अग्रिम मोर्चे पर 
चला जाता है, किन्तु जब युद्ध आरम्म होता है तो ऐसी 
घबराहट फैल जाती है कि माता को अपनी ग्रोद से गिरते बच्चे 
की भी सुधि नही रहती, तब शत्रुओं के प्रहार से भयभीत बना वह 
अल्प पराक्रमी पुरुष दीन वन जाता है। 
जँसे कायर पुरुष शत्रुओ द्वारा घायल न होवे तवतक अपने 
आपको बूरवीर मानता है। ठीक वैसे हो भिक्षाचर्या मे अकुशल तथा 
परीषहों से अस्पृष्ट ऐसा नवदीक्षित मुनि भी कठोर सयम का पालक 
नहीं करता, तवतक अपने को वीर मानता है। 
जया हेमंतमासम्मि, सीय॑ फुसइ सच | 


तत्थ मन्दा विसीयंति, रझजहीणा व खत्तिया ॥१६॥ 
[स्‌> श्लु० १, अ० हे, उ० ६, या० ४ ] 


खासान्य साधुचस ) [ ६८६ 


जिस तरह राज्य-प्रष्ट क्षत्रिय विषाद का अनुभव करता है, 
ठोक उसी तरह अल्प पराक्रमी साधु पुरुष भी हेमन्त ऋतु के महीने 
में सर्वा गो को जीत स्पर्ण करने पर विषाद का अनुभव करता है। 
पु्द॑ मिम्हाहितावेणं, विसणे सुपित्रासिए | 
तत्थ मन्दा विस्तीयंति, मच्छा अप्पोदए जहा ॥२०॥ 
[ सु० श्षु० १२, अ० रे, उ० १, गा० ५ ] 
ज्यों थोड़े जल मे मछली विषाद का अनुभव करती है, त्यो ही 
ओऔष्म ऋतु के अति ताप से तृषापीडित होने पर अल्प पराक्रम्ती साधु 
पुरुष भी विषाद का अनुभव करता है । 
सया दत्तमणा दुक्खा, जायणा दुष्पणोलछिया । 
कम्मत्ता छुब्मगा चेव, इच्चाहंसु पुटोजणा ॥२१॥ 
[ सू्‌० श्रु० १, अ> रे, उ० १, गा० ६ ] 
साघुजोवन मे दी गई वस्तु लेना, यह दु,ख सदा रहता है। 
याचना का परीपह असह्य होता है । सामान्य मनुष्य प्रायः यह 
कहते पाये जाते है कि यह सिक्षु भाग्यहोन है और अपने कर्मो का 
फुल भोग रहा है! । 
एए सदा अचायन्ता, गामेसु नगरेसु वा। 
तत्थ मन्दा विसीयन्ति, संगामम्प्ति व भौरुवा॥२२॥ 
[ सु० श्रु० १, ज० हे, उ० १, गा० ७ ] 
गाँव और नगरो में इसतरह कहे गये आक्रोशपूर्ण बचनों को 
सहन न कर सकनेवाला अल्प पराक्रमी साधु पुरुष सग्राम मे गये 
हुए भीरु पुरुष के समान ही विषाद को प्राप्त होता है । 


श्यरे | [ न्नी महावीर-वचनारूत 
अप्पेगे खुधियं मिक्‍्खुं, सुणी डंसइ लूसए | 
तत्थ मन्दा विसीयन्ति, तेउपबुड्ठा व पाणिणों ॥रशा 
[स्‌० च्लु० १, अब् हे, उ० ६, गा० ८ ] 
मभिक्षा के ल्थि निकले हुए भूले साथु को जब कोई क्रूर प्राणी 
--कुत्ता आदि काट खाता है, तव बल्प परात्र्मी साधु पुस्ष अप्नि से 
भुल्से गये प्राणी के समान विषाद को प्राप्त होता है । 


पुद्दों च. दंसमसगेहि, तणफासमचाइया | 


न में दि परे लोए, जह परं मरणं सिया ॥शछ॥। 
[ यू+ च्ु० १, ज० ३, उ० १, गा? १२ व 

डाँस और मच्छर के दण तथा तृण की ञअब्या के रूखे स्पर्णको 

सहन व कर सकतेवाला बल्प पराक्रमी साथु पुरुष ऐसा भी सोचते 

लगता है कि-- मेने परलोक तो प्रत्यक्ष देखा नहीं, किन्तु इस 
क्ट्ट से तो साक्षात्‌ मरण ही दिखाई दे रहा है । 

संतपता केंसलोएणं,  वंसचेरपराइया। .* 

' तत्थ मन्‍्दा विसीयन्ति, मच्छा विड्डा च केयण॥रशा, 


[ यू& चु२ १, जे ३, छ० १, गा? १३ | 
केशलोच से पीड़ित एवं ब्रह्मचर्य पालन मे असमर्थ अल्प पराक्रमी 
साधु पुरुष जाल में फंसी हुई मछली के समान दुःख का अनुमद 
करता है । 
आबयदण्डसमायारे,.. मिच्छासंठियमावना । 
- हरिसप्यओसमावन्ना, केई लृूसन्ति उनारिया ॥रह॥ 


([ सू्‌० घर० १, अ० ३, ठ० १, गा? (६८ हू 


सामान्य साधुध्म ) [ १८३ 


फकतने अनार्य-पुरुष मिथ्यात्व की भावना में डूबे हुए राग-ह ष- 
पूर्वक जान-बूमकर साधुओ को पीडा पहुँचाते है और अपनी आत्मा 
को दण्डभारगी बनाते है। 

अप्पेगे पलियन्ते सि, चारो चोरों त्ति सुब्ययं । 
बन्धन्ति भिकेखुय वाला, कसायवयणहि ये ॥२७॥ 
[ सु० धु० १३ 37 ३, उ० १, गा? रे है| 
कई अज्ञानी जन विहार करते हुए सुब्रती साधु को यह 'गुप्तचर 
है! 'यह चोर है' ऐसा कहकर रस्सी आदि से बंघवाकर तथा कटु- 
, बचनों से पीडा पहुँचा कर कष्ट द्वेते रहते है । 
. तत्य दंडेण संबीते, मुद्ठिणा अठु फलेण वा | 
नाईएणं सरई वाले, इत्थी वा छुद़गामिणी ॥९८॥ 
कह [ सु० श्रु० १५ 0 रे। 3० १, गा० १६ ) 
*  अनाये देश के असस्कारी लोग सा को लाठी, मुक्का अथवा 
लकड़ी के पर्टिये आदि से मारते - पीट्ते है । उस समय अल्प पराक्रमी 
साधु पुरुष क्रोधवश घर से बाहर निकली हुई तथा वत्धु-बान्घवों का्‌ 
* धपरण करती हुई स्त्री के समान अपने बच्धु-बान्धवों का समस्या 
करता है। 
ते वि ता अहसेव ठुप्पण, 
लुप्पन्ती छोगंसि पाणिणो । 
एवं... सहिएहि पासए, 


अनिदहे से पुढ्ढे हियासए ॥२६॥ 
[ सु० ऋ,० ९ भें? *5 उ० १, गा? रे) ४ 


श्घ्श ] [ श्री सहाचीर-वचनारूत 


कष्ट या आपत्ति के टूट पडने पर ज्ञानी पुरुष प्रायः खेदरहित मन 
से ऐसा विचार करता है कि निरा में ही इत कष्टों से पीड़ित नहीं 
हूँ, किन्तु संसार में दूसरे सी दुःखित हैं । और जो कष्ट या आपत्तियाँ 
सिरपर आती हैं-- उन्हे शान्तिपू्वक सहन करता है। 
एए भो कसिणा फासा, फरुसा दुरहियासया | 
हत्थी वा सरसंवित्ता, कीवा बस गया गिह ॥३०॥ 
[ छु? अर ० ३, ल० ३, उ० १, था? ६७ ] 
हे शिष्यो ! ये सारे परीपह कष्दायी और दुः्सह हैं। ऐसी 
स्थिति मे कायर-पुरुष वाणो के प्रहार से घायल हुए हाथी की तरह 
भयभीत होकर गृहवास मे चला जाता है। 
जहा संगामकालम्मि, पिट्ठओ भीरू पेहडद | 
चलयं गहणं नम, को जाणइ पराजयं ॥३१॥ 
एवं उ समणा एगे, अब नचाण अप्यगं | 
अणागयं भय॑ दिस्म, अविकृप्पंतिसं सुयय ॥श्शा 
[ चू० ऋऋ० १, अ० रे, उप गे गा ० $ ह | 
जैसे युद्ध के समय कायर पुरुष क्मिक्री विजय होगी ? ऐसी शका- 
कुद्ंका करता हुआ हमेशा पीछे की ओर देखता हैं और किसी चलय 
(गोल आद्ार का खट्ठा), काड़ी आादि घना प्रदेश अयवा दुर्गम भाग 
पर दृष्टि डाल्ता है, बसे ही कुछ क्मण अपने को संयम का 
पालन करने में असमर्य पाकर अनागत समय की आशडूा में व्यावरण 
कर ज्योतिष आदि को दरण लेते हैं । 


५ 
सामान्य साधुचम ] [ १६८ 


ज॑ उ संगामकालम्मि, नाया झरप्रंगमा। 
नो ते पिटम॒वेहित्ति, कि पर॑ मरणं सिया ॥३१॥ 
सू० श्रु० १, अ० रे, उ० था० ६ ] 
परन्तु जो पुरुष लडने मे प्रसिद्ध और शूरो मे अग्नगण्य होते हैं 
थे पिछली बातों पर कतइ ध्यान नही देते। क्योकि वे यह भली- 
भाँति जानते हैं कि मृत्यु से अधिक और क्या होनेवाला है ? 
ज॑ लक्खण्ं सुविण पउंजमाणे, 
निमित्तकोउहलसंपगाढे, 
कुहेड विज्जासवदारजीवी, 
न गच्छई सरणं तम्मसि काले ॥३१४॥ 
[ उत्त० अ० २०, गा० ४४ ] 
जो साधु लक्षणशास्त्र तथा स्वमशास्त्र का प्रयोग करता है, सदा 
'निमित्त-कुतृहल मे आसक्त रहता है, जन साधारण को आइचर्य 
चकित कर आश्रव बढानेवाली विद्याओ से जीवन चलाता है, उसका 
ककर्मफल भोगने के समय कोई शरणभृत नही होता । 
जे सिया सन्निहिं कामे, गिही पच्वदए न से ॥३४॥ 
[ दुश० अ० ६, गा० १६ ] 
जो साधु ( घछूत, गुड, मिस्री, शक्कर आदि का ) सग्रह करना 
चाहता है, वह वस्तुतः साधु नही, गृहस्थ है । 
गोवालो भंडवालो वा, जहा तदृच्वणिस्सरो | 
एवं अणिस्सरो त॑ पि, सामण्णस्स भविस्ससि ॥३६॥ 


[ उत्त० अ० २२, गा० ४६ ] 


८६ ) [ श्री महावीर-वचनास्तः 
हें शिष्य ! जिस तरह ग्वाला गौओ के चराने मात्र से उनका 
स्वामी नही बन जाता अथवा कोपाध्यक्ष घन की सुरक्षा करने मात्र 
से ही उसका स्वामी नहीं वन पाता । ठीक उसी तरह तू भी केवल 
सावु के वेश-वस्त्रादि की रक्षा करने से साचुत्व का अधिकारी नही 
बन सकेगा । 
कह न कृज्जा सामण्णं, जो कामे न निवारए | 
पए पछए विसीयंता, संकप्पस्स बर्स गओ ॥३७॥ 
[दुश० आ० २, गा० १ ] 
जो सावक सडूल्प-विकल्प के वजणीभूत होकर पद-पद पर विषाद- 
युक्त अर्थात्‌ जिथिल हो जाता है और विषय-वासनादि का निवारण 
नही करता, वह भला श्रमणत्व का पालन किस तरह कर सकेगा ?' 
तात्वरय बह है कि वह कदापि नहीं कर सकेगा । 


न पूयण चेव  सिलोयकामी, 
पियमप्पियं कस्सई णो करेज्जा ।| 
सच्चे अणई . परिवज्जयंते, 


अणाउले या अकसाइ भिक्‍खू ॥३८॥ 
[ स्‌० श्रुर १, ० १२, गा० २२ ] 
साथु पूजन और कीर्ति की कामना न करे, किसी को 


प्रिय अबवा अप्रिय न बनाये। वह सभी प्रकार की अनर्थकारीः 
प्रवृत्तियों का त्याग करे और भयरहित तथा कपायरहित बने । 


सामान्य साधुधर्म ) [ १८७ 


सुकज्ञाणं झियाण्ज्ञा, अनियाणे अर्किचणे | 
बोसट्डकाए विहरेजा, जीते कालस्स पञ्ञओ ॥३८॥ 
[ उत्त० अ० ३५, गा० ६ ] 
साधु शुक्ल ध्यान मे मग्न रहे, जप-तप के फलरूप सासारिक 
सुखो की कामना न करे, सदा अकिज्चनवृत्ति से रहे तथा एट्यु 
पर्वत काया का ममत्व त्याग कर विचरण करता रहे । 


जे माहणे खत्तियजायए वा, तहुर्गपुत्ते तह लेच्छईवा । 
जे पव्चइए परदत्तशोई, गोत्ते ण जे थव्मति माणबद्धे ॥४०॥ 
[ सु० श्रु० १५ अं? १३, गा? १० ) 
जिसने प्रक्नज्या ग्रहण कर ली और जो दूसरे को दी गई भिक्षा 
का भोन्‍्ता बन गया, वह पहली अवस्था मे ब्राह्मण, क्षत्रिय, उम्रवंश 
अथवा लिच्छवी आदि किसी भी वश या जाति का हो, किन्तु उसे 
अपने पूर्व गोत्र के अभिमान मे बँघे रहना नहीं चाहिये । 
आहारमिच्छ मिय्मेसणिज्जं, 
सहायमिच्छे निउठणत्थवुद्धि । 
निकेगमिच्छेज विवेगजोर्ग, 
समाहिकामे समण तबस्सी ॥४१॥ 
[ उत्तर अ० ३२, गा? ४ ) 
समाधि के इच्छुक तपस्वी साई को परिमित और शुद्ध आहार 
ग्रहण करना चाहिये, निपुणार्थ बुद्धिवाले को अपना साथी रखना 


८८ ] [ श्री मद्ावीर-वच्चनामझत 


चाहिये और रहने के लिये स्त्री आदि के ससर्ग से रहित स्थान को 
पसत्द करना चाहिये । 
न वा लझभेज्ञा निउणं सहाय॑, 
गुणाहियं वा ग्रुणओों सम वा | 
एको वि पावाइ विवज्जयंतो, 
विहरेज्ज कामेसु अस्ज्जमाणों ॥४२॥ 
[ उत्त० आं० रेर, गा० ५ ] 
यदि योग्य छा-बीच के बाद भी गुण मे अपने से अधिक या 
अपने जैसी ही कक्षावाला-योग्यतावाला निपुण साथी नही मिले तो 
चह सदा-सर्वंदा पापो का वर्जन करता हुआ और भोग के प्रति अना- 
सक्त वृत्ति घारण कर अकेला ही विचरण करे। 
जे ममाइअमई जहाइ, से जहाइ ममाइअ । 
से हु दिद्वमए म्ुणी, जस्स नत्थि ममाइअ ॥४३१॥ 
[ आचा० क्र० २, ड० ६ ] 
जो अपनी ममतावाली बुद्धि का त्याग कर सकता है, वही परिग्रह 
का त्याग कर सकता है। जिसके चित्त मे ममत्व नहीं है, वही 
ससार के भयस्थानो को भली-भाँति देख सकता है। 
वत्थगंधमलंकारं,- इत्यिओ सयणाणि य। 
अच्छन्दा जे न भुंजंति, न से चाइत्ति बुच्चह ॥४४॥ 
[ दुश० भआ्र० २, था० २ | 


सामान्य साधुधर्म ] [ १८६ 


जो वस्त्र, गन्च, अलकार, स्त्री, पलछण आदि का परवशता केः 
कारण उपभोग नही कर सकता, उसे सच्ना त्यागी अर्थात्‌ साधु नहीं 
कहा जा सकता । 


जे य कंते पिए भोए, लद्ध वि पिट्ठिकुचई। 
साहीण चयई भोण, से हु चाइ त्ति बुच्चर ॥४५॥ 
[_ दश० अ० २, गा० ३ ] 
जो इष्ट और मनोहर भोग प्राप्त होने पर भी उनका परित्याय 
करता है, तथा स्वाघीन भोगो को भी नही भोगता है; वही सच्चा 
त्यागी अर्थात्‌ साधु कहा जाता है । 
छजञ्जीवकाणए असमारभन्ता, 
मो्स अदत्त च असेवमाणा | 
परिग्गह॑ इत्थिओ माणमाय॑ं, 
एय॑ परिननाय चरन्ति दन्ता ॥४६॥ 
[ उत्त ० अ० १२, गा० ४१ ] 
इन्द्रियो का दमन करनेवाले साधु पुरुष छह काय के जीवो को 


पीडा नही पहुँचाते, मृषावाद और अदत्त का सेवन नही करते तथा 
परिग्रह, स्त्री, मान और माया को त्याग करके विचरते हैं । 


नि च न बहु मन्नेज़ा, सप्पहासं विवजए | 
मिहो कहाहि न रमे, सज्ञ्ञायम्मि रओ सया ॥४७॥ 


[दश० भ० ८ गा? ४२ ] 


“६० ] [ श्री महावीर-वचनामत 


साधु पुरुष को चाहिये कि वह निद्रा का विशेष आदर न करे, 
हंसी-मजाक का त्याग करे, किसी की गुप्त बातों मे दिलचस्पी न ले 
और स्वाघ्याय मे सदा मग्न रहे । 
अच्चर्ण रयर्ण चेव, बन्दर्ण पूअ्ं तहां | 
उड्रीसकारसम्माणं, मणसा वि न पत्थए ॥8८॥ 
[ उत्त० अ० ३४, गा० १८] 
साथुपुरुष अर्चना, रचना, वन्दन, पूजन, ऋद्धि, सत्कार और 
सम्मान की मन से भी कभी इच्छा न करे । 
चरे पयाई परिसंकमाणो, 
ज॑ किंचि पासं इह मण्णमाणो । 
लाभांतरे जीविय बृहइ्त्ता, 
पच्छा परिन्नाय मलाव्घंसी ॥४६॥ 
[ उत्त० अ० ४, गा० ७ ) 
सावुपुरुष इस जगत में स्त्रो, पुत्र, घन, सम्पत्ति आदि जो कुछ 
नी सुख की सामग्री है उसे एक प्रकार का जाल या कमाठ 
माने ; और कही मेरे चारित््य मे उनसे दोप न लग जाय, ऐसी शा 
धारण कर सावधानी से अपना कदम उठायें। जहाँ तक ज्ञानादि का 
लाम होता हो वहाँ तक वह जीवन की वृद्धि हरे और जब यह 
धरोर संपमसाथना में निल्धवोगी प्रतीत हो, तत्र मठ के समान 
इसझा त्याग कर दे । 


सामान्य साधु-घस ] [ १६१ 


निम्मसों निरहंकारों, निस्संगो चत्तगारवों | 
समो अ सच्यभूण्स, तसेस थाषरेस य ॥४०॥ 
[ उत्त० आ० १६, गा० ८६ ) 
साधु पुरुष ममत्वरहित, अहड्भाररहित, निःसंगी, गौरव 
का परित्याग करनेवाला और तऋस-स्थावर सभी प्राणियों के प्रति 
समर्दष्टि रखनेवाला होता है। 
लामालामे सुह्दे दुक्खे, जीविए मरणे तहा। 
समोी निंदापसंसास, समो माणावमाणवों ॥४१॥ 
[ उत्त> अ० १६, गा? €० ] 
साधु पुरुष लाभ-हानि, सुख-दुःख, जीवन-मरण, निन्‍्दा-प्रशसा 
और मानापमान आदि हर स्थिति में समसाव से रहनेवाला 
होता है। 
गारवेस. कसाएसु, दंड-सल्ृ-भणएस य। 
नियत्तो हास-स्तोगाओ, अणियाणो अवंधणो ॥३२॥ 
[ उत्त० अ० १६, गा० ६१ | 
साधु पुरुष (तीन प्रकार के) गारव से, ( चार प्रकार के ) कषाय 
से, ( तीन प्रकार के ) दण्ड से, ( तीन प्रकार के ) शल्य से, ( सात 
प्रकार के ) भय-स्थानो से, हास्य से तथा शोक से निवृत्त होता है । 


वह सयम के फलरूप किसी प्रकार के सासारिक सुखो की इच्छा 
करता नही, किसी प्रकार के बन्धन में फंसता नही । 


अणिस्सियो इहं छोए, परलोए अणिस्सिओ | 


वासीचंदणकप्पो य, असणे अणसण तहा ॥५श॥ 
[ उत्त० अ० १६, गा? €२ ] 


श्र ] [ श्री महावीर-चचनामत 


साधु इस लोक में सुख भोगने की इच्छा न रखे, और न 
ही परलोक मे सुख भोगने की इच्छा रखे। कोई अपने शरीर 
को बसौले से छील डाले अथवा चन्दन का लेप करे, ठीक वँसे 
ही भोजन मिले या अनशन करना पड़े तो भी हर स्थिति मे समभाव 
घारण करे। 


हम्ममाणो न कुप्पेज्ञा, चृच्यमाणो न संजले | 
सुमणो अहियासिज्ञा, न य कोलाहलं करे ॥१४॥ 
[ स्‌> घ्ु२ १, अ० ६, गा० ३१ ] 
कोई पीटे तो क्रोध न करे, कोई कटुवचन कहे तो गर्म न होवे, 
सभी परीषह समभाव से सहन करे और किसी प्रकार का कोलाहल 
न करे। 


सुबकसुद्धि सम्ुपेहिया मझुणी, 
गिरं च दुईं परिवज्ए सया | 
मिअ अदुई अणुवीद भासए, 
सयाण मज्ञे लहई पसंसणं ॥४५॥ 
[ दर अ० ७, गा? ५४ ) 
जो म॒नि वाक्यशुद्धि का अच्छी तरह से विचार कर गन्दी मापा 
का प्रयोग करना सदा के ऋ्यि छोड देता है, जो मित्र और 
अदुष्ट भापा बोलता हैं, वह सतन्युदर्षों में प्रशसा का पान 
होता है । 


सामान्य साधुधम ] [१६३ 


निज्जूहिएैण आहार, काल्धम्मे उच्बद्ठिए | 
जहिऊण माणुसं बोंदि, पहू दुक्खा विम्य॒च्चई ॥॥४६॥ 
निम्ममो निरहंकारों, वीयरागो अणासवो | 
संपत्तो केवल नाणं, सासयं परिणिखुए ॥४७॥ 


[ उत्त० अ० रे४५, गा० २० २१ ] 
जो सामथ्यंवान्‌ मुनि कालघर्म ( मृत्यु ) के निकट आते ही आहार 
का त्याग करता है और अनशन-ब्रत धारण कर इस शरीर का 
परित्याग कर देता है, वह सभी दुःखों से मुक्त होता है । 
जो साधु ममत्व-रहित, अहड्भार-रहित, वीतराग और अनाख़वी 
बनता है, वह केवलज्ञान' प्राप्त कर शाइवत सुख का भोक्ता बनता है । 


घारा * ९७ : 
साधु का आचरण 
पुढवि मित्ति सिल लेले, नेव मिदे न संलिहे । 
तिविहेण करणजोगेणं, संजए सुसमाहिए ॥१॥ 
अं क हु [ दुश० ८, गा० ४ ] 
समाधिव्रत सयमी... पुरुष--पृथ्वी, दीवाल, पाषाण;-जिला तथा 
इंटो को तीन करण और तीन योग से तोडे नही तथा उनके टुकड़े 
भी करे नही । 
विवेचन--करना, कराना और करनेवाले का अनुमोदन करना 
--थरे तीन करण कहलाते हैं। जबकि मन, वचन और काया--ये 
तीन योग कहलाते हैं। अतः साधु को चाहिए कि वह मत, वचन 
ओर काया से ये क्रियाएं न करे दूसरे के पास न करवाये और 
कोई करता हो तो उसका अनुमोदन भी न करे । 
सुद्धपुद्वीं न निसीए, ससरक्खंम्मि अ आसणे । 
पमजस़्ितु निसीइज़ा, जाइता जस्स उग्गहं ॥२॥ 
[ दुश० अ० ८, गा० ५ ] 
इसी प्रकार आसन के अतिरिक्त जमीन पर अथवा सजीव पृथ्वी 
पर धूल के ही बने हुए आसन पर बैठे नही । यदि बैठने की 


साधु का आचरण ] [ १६४५ 


आवश्यकता पड जाय तो स्वामी की आज्ञा लेकर अचित्त पृथ्वी पर 
प्रमाजेना ( योग्य साफ-सफाई ) कर बैठे । 


सीओदरगं न सेविजा, सिलाबुई हिमाणि य | 


उसिणोदर्ग तत्तफासुयं, पडिगाहिज्ज संजए ॥३॥ 
[ दश० अ० ८, गा० ६ ] 
सयम्ी पुरुष ( नदी, कुआँ, तालाब आदि के ) ठडे पानी का 
उपयोग न करे, वर्षा के पानी को काम मे न छावे और वे के पानी 
का भी उपयोग न करे । वह सदा खूब उबले हुए निर्जीव पानी गहण 
करे और उसी का उपयोग करे । 


उदंउल्ल अप्यगो कार्य, नेत पंछे न संलिहे | 
 समुप्पेह तहाभूयं, नो ण संघईएण झुणी ॥४॥ 
[ देश० ज० ८, सा० ७ ] 
यदि अपना घरीर सचित्त जल से भीग गया हो तो मुनि उसे 
पोंछे नही और घिस कर सुखाने का प्रयल्ल करे नहीं। शरीर को 
भीगा देखकर उसका स्पर्श भी न करे अर्थात्‌ शरीर सूखे तब तक 
उसे वैसा-का-वैसा रहने दे । 

_ -विवेचन--शौचादि आवश्यक कार्यो से निपटने के लिये गाँव 
से बाहर जाते समय यदि वर्षा हो जाय ओर-गरीर भीग जाय तो उस 
समय क्या करना चाहिये--वह-इस गाथा मे बतलाया गया है । 

जायतेयं॑ न इच्छति, पावर जलिइत्तण 
तिक्खमन्नयरं सत्थं, सच्चओ वि दुरासय ॥श॥ 
[ दुश० ञ० है, गा० रे 


१६६ ] [ श्री सहावीर-वचताम्ठ 


सावु कभी भी आग को प्रकट करने की अयवा उसे बढ़ाने की 
इच्छा नही करते, क्योंकि वह ( अनेक जीवो का अहित करनेवाली- 
होने से ) पापकारी है और अन्य हास्त्रो की बपेक्षा अत्यन्त तीक्ष्ण 
भी है। वह सव ओर से सहन न हो सके ऐसी है । तात्पर्य यह कि 
अन्य रास्त्रों के तो एक ओर ही घार होती है, जव॒क्ि अग्नि के सब 
ओर घार होती है। 
भूयाण मेसमाघाओ, हच्यवाहों न संत्तओं। 


त॑ परहवपयावट्टा, संजया किचि नारमे ॥ह। 
ह [ दश० अ० ६, गा० ३४ ] 
अग्नि प्राणिमात्र के लिए घातक है, इसमे कोई सन्देह नही। 
अतः संयमी पुरुष प्रकाश अथवा ताप ग्राप्त करने के लिए उसका 
आरम्म नही करते, बर्थात्‌ प्रज्जल्तिनही करते 
इंगाले अग॒णि अच्चि; अलाय॑ वा- सज्ञोइयं | « 
नउंजिज्जा न घछ्टिज्जा, नो णं निल्चावए झुणी ॥७॥ 

[ दुच्च० अ० ८, गा० ८] 
मुनि को चाहिये कि वह जोला, अग्नि, ज्वाला या ज्योति 
सहित अवजली लकड़ी को कभी ज्यादा प्रज्वलिति करे नही, उसका 
स्पर्ग भी करे नही और उसे बुकाये भी नही । 

अणिलस्स समारंभसं, बुद्धा मन्नंति तारिसं। 
सावजवहुल॑ चेया, नेयं ताईहि सेवियं ॥८॥ 
[ दर ० अ० ६, गा० रेई | 


साधु का आचरण ] [ १६७ 


. ज्ञानीजन वोयुकाय के समारम्भ को भी वैसा ही (अग्नि के 
समारम्भ के समान ही बहुत पापकारी ) मानते है। अतः छहकाय 
का रक्षक साधु उसका कदापि सेवन न करे । 

तालियंदेण परत्तेण, साहाविहुअणेण वा। 
नते वीइउमिच्छेति, चीयावेझण वा पर ॥९॥ 
[ दुश० अ० ६, गा० ३७ ] 
_साघु ताडपन्र के पखे से अथवा वृक्ष की टहनी को हिलाकर 
हवा खाने को अथवा वायुसेवत को चेष्य करते नही। इसी तरह 
दूसरे को अपने ऊपर हवा करने का आदेश देते नही और अन्य पदार्थ 
पर भी (गरम दघ को ठडा करने आदि के लिये ) पखा का 
उपयोग करते नही । 
तणरुक्ख न छिदिज़ा, फर्ल मूल च कस्सई | 
आमर्ग विविहं बीयं, मणसा वि न पत्थए ॥१०॥ 
[ दुश० आअ० ८, गा० १० ] 
सयप्ती भिक्षु तृण, वृक्ष, फल अथवा किसी वृक्ष की जडको कभी 
काटने का प्रयास न करे। वेसे हो भिन्‍व-भिन्न प्रकार के सचित्त 
बीजो को सेवन करने की मनसे भी इच्छा न करे । 


गहणसु न चिहिज्जा, चीएसु हरिएसु वा। ८ 


उदगम्मि तहा निच्च॑, उत्तिगपणगेसु वा ॥? १॥ 
[ दृध० झ० ८, गा० १६ ] 


श्ध्ष ] [ ज्षी महादीर-वचनाछत 


मुनि कुज-निकुंजो मे खड़ा न रहे ( क्योकि वहाँ वनस्पति का 
स्पर्ण होना सम्भव है )। इसी प्रकार जहाँ वीज पड़े हुए हो अथवा 
हरी वनस्पति उगी हुई हो वहाँ भी खड़ा न रहे । साथ ही जहाँ 
अनन्तकाय वनस्पति, बिल्ली के टोप अथवा लीलू-फूग उये हुए हो, 
वहाँ भी खडा न रहें । 
अड्ठ सुहुमाई पहाएं, जाई जाणित्त संजए । 
दयाहिगारी भृएसु, आस चिट्ठ सहहि बातश्श। 
[ दुश० अ० ८, गा? ६१३ ) _ 
सयमी मुनि ( आगे कहे गये ) आठ प्रकार के सृक्ष्मजीवों से 
परिचित होने के कारण सभी जीवो के प्रति दया का अधिकारी 
होता हैं। अतः वह इन सभी जीवो को अच्छी तरह से देख भालकर 
बंठे, खडा सहें अथ्वा सोए | 
कयराई अइसुहुमाई १ जाई पुच्छिज्ष संजए | 
इमाईं ताई मेहाबी, आइक्खिज़ विअक्खणों ॥१३॥ 
सिणह पृष्फसुहुम च. पाणुत्तिगं तहेव य। 
परणगं वीयहरियं च, अंडसुहुमं _च अइम ॥१छ॥ 
[ दुच्च० से ८, गा० १४-१४ ] 
जत्र साथु पूछे कि वे आठ जीव क्ौन से हैं ? तव वृद्धिमाव्‌ और 
विचक्षण आख्य इसता निन्नानुतार वर्णन करते हुए उत्तर दे +-- 
(१) स्वेह्यूज्म--अर्यात्‌ अपूकाय के सक्ष्मजीव । (२) पुप्पनूद्म--अर्थीत्‌ 
तद॒वर्णपयूष्प 4 (३) प्राणिसृक्ष्म--अर्थात्‌ कुंधु आदि सुक्ष्म जन्तु। 


साधु का आचरण ] [ १६६ 


(४) पनकसुक्ष्म--अर्थात्‌ वर्षा मे लकडी आदि पर रहनेवाले पचवर्णी 
लोल-फूग । (५) उरत्तिमसूक्ष्म--अर्थात्‌ चीटियो का स्थान, उदई 
का घर आदि । (६) बीजसूक्ष्म-अर्थात्‌ सुक्ष्म प्रकार के घान्यादि के 
बीज | (७) हरित सूक्ष्म - अर्थात्‌ नये उत्पन्न हुए पृथ्वी के समान रग 
वाले अड्भूर और (८) अण्डसूक्ष्म--अर्थात्‌ मक्खो, चीटी आदि के 
अति सुक्ष्म अण्डे। 
ए्यमेयाणि जाणिता; सब्वभावेण - संजए | 
अप्पमत्तो जए निच्चं, सबिदियसमाहिए ॥१५॥ 
[ दश० अ० ८, शा०-१६ ] 
सर्व इन्द्रियो को शान्त रखनेवाला साधु उपयक्त आठ प्रकार के 
सुक्ष्म जीवो को बराबर पहचान कर सदा प्रमादरहित वर्तन करे 
ओर तीन करण औरं तीन योग से सयत बने । 
तसे पाणे न हिसिज्ञा, वाया अदुव कम्मुणा। 
उवरओ सब्बभूएसु, पासेज्ज विधविहं जग ॥१६॥ 
[ दुश? अ० ८, गा० १२ ] 
से प्राणियों की हिंसा से विरुक्त बना साधु, इस ससार मे छोटे- 
बडे सभी जीवो के जीवन में कैसी-कैसी विचित्रताएँ व्याप्त हैं-- 
इसे विवेकपूर्वंक जानकर किसी भी त्रस प्राणी की मन, वचन, और 
काया से हिंसा न करे। 
इच्चेय छज्जीवणिय, सम्म्दिद्ी सया जए 
दुल॒हैं लंहित्त सामण्णं, कम्मुणा न विराहिज्जासि ॥१७॥ 


. १ दशे०अ० ४, या० न] 
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“ “इस प्रकार सतत सावधान और सम्यगदृष्टिवाला मुनि दुलेम 
श्रमणत्व को प्राप्त कक्के इन पड़्निकाय के जीवों की मत-वचन- 
काया से किसी प्रकार की विराधघना न करे।: 
कंसेस कंसपाएसु, कंडमोए्सु वा पणो। 
भंजंतो अपणपाणाईं, आयारा परिमस्सह ॥१८ी 
[ दुश० अ० है, गा? ४० ] 
जो मुनि गृहस्थ की काँसी आदि घातु की कटोरी और थाली मे 
तथा मिट्टी के पात्र मे अगन-पान आदि का भोजन करता है, वह 
अपने आचार से सर्वया भ्रष्ट हो जाता है। 
_ सीओदगसमारं मे, मत्तघोअणगछड्णे । 
जाइं छंनंति भ्रुयाइं, दिद्ढो -तत्थ अम्मी ॥१६॥ 
[ दुश० अ० & गा? ४१] 
गृहस्थ वत्तंनों को घोते और मांजते हैं, जिसमे सचित्त जल की 
आरस्म होता है। ठीक वैसे ही वर्त्तन घोने के वाद उस गन्दे जल 
को इधर-उघर फेंक देते हैं, उससे अनेक जीवों की हिंसा होती है । 
इसलिये गृहस्थो के वर्त्ततों मे मोजन करने मे -ज्ञानियों ने असंयर्म 
देखा हे || हे ० 
पच्छाकम्म पुरे क'  सया तत्थ न कंप्पड । 
एयमडं न ॒भुंजेति, निग्गंधा गिहिमायणे ॥२०। 
[ दुश० अ० 5 था? ४२ ) 
गृहस्य के वर्तनो में भोजन करने से पश्चात्‌ कर्म और पुरःकर्म 


साधु का जाचरण ] [२०१ 


का दोष लगाने की सम्भावना होती है। अतः साधु के लिये वह 
कतइ उपयुक्त नही है। ऐसा सोचकर निग्न॑त्थ मुनि गृहस्थ के वत्तनो 
मे कभी भोजन नही करते । 

लिवेचन--खा लेने के पश्चात्‌ सचित्त जल से वत्तेन धोता, 
इसे पश्चात्‌-कर्म और खाने से पूवे सचित्त जल से चत्तेन धोते को पुर+- 
कर्म कहते हैं । 


आसंदीपलिअंफेसु,. भंचमासालएसु वथा। 
अगायरियमजाणं, आसइत्ु सइत्त वा ॥शश॥ 
नासंदीपलिअंकेसु, न निसिज्ञा न पीढए | 


निग्गंथाउपडिलेहाए, बुद्ववुत्तमहिद्गा ॥श्रा। 
[ दुश० अ० 9, गा० ५३-५४ ] 


“ आयखेसाधु अर्थात्‌ निग्नेन्थ श्रमणो के लिये कुर्सी, पलंग, खटि्या 
अथवा आरामकुर्यी आदि पर बैठना अथवा सोना अनाचार माना 
गया है। सर्वज्ञ का कहा हुआ अनुछानादि में तत्यर निर्ग्रल्थ 
साधु कुर्सी, पलद्भ आदि तथा बेत से भरा हुआ पटिये पर बैठे अथवा 
सोये नही क्योंकि उसका पड्लिहण बराबर हो .सकता नही । 


विवेचन--पडिलेहण का अर्थ है प्रतिलिखना, सृक्ष्म निरीक्षण । 
साधुओ को वस्त्र-पात्र आदि की दिन में दो बार प्रततिलेखना करनी 
पड़ती है । इस वरूत कोई जीव-जन्तु देखने मे आ जाय तो उसे तक- 
लीफ न पहुँचे इस तरह हटाया जाता है| 
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गंभीरविजया एए, पाणा हुष्पडिलेहगा । 
आसंदीपलिअड्टो य, एयमड विवज़िया ॥२श॥ 
[ दुश० अ० £, गा० ५४ ] 
कुर्सी, पलज्भ आदि मे गहरे छिद्र होने से प्राणियों की प्रतिलिखना 
होना कठिन है। इसलिये मुनियों को उंसपरे बंठना छोड देना 
चाहिये । 
गोअरूगपविहवस्स, निसिज्ञा जस्स कंप्पइ। 

५० इमेरिसमणायारं, आवज्जइ -अवोहिआ ॥२७॥ 
विवत्ती वंभचेरस्स, स्राणाणं च॑ बहे वहों। 
वर्णीमगपडिग्याओ, पडिकोहो -अग्रारिणं ॥२५॥ 

- अगुत्ती वभचेरस्स, इत्थीओ बाबि संकरण्ण। 
कुसीलबढुणं ठाण, दूरओं परिवज्जए ॥शद्ा 
_._ दुश० अ० ६, गा० ४६-५७-४८ | 

.. गोचरी ( मचुकरी ) के निमित्त गृहस्थ के घर मे प्रवेश करने 

के पश्चात्‌ साघु को वहाँ बैठना अनाचार है, जिसका वर्णन आगे 

करेंगे । इससे मिथ्यात्व की प्राप्ति होती है। __ 

गृहस्थ के घर बठने से साधु के ब्रह्मचर्य का भग होने की तथा 
प्राणियों का वध होने की पूरी सम्भावना होने से सयमनाश का भय 
बना रहता है । साथ ही कोई भिखारी भिक्षा के लिये आये तो उसे 
अन्तराय होने की भी सम्मावना रहती है | ठोक वंसे ही गृहस्थ को 

क्रोध आ जाय यह भी सम्मव है।। 57 
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गृहस्य के घर जाकर बठने से ब्रह्मचर्य की गृप्तियों का यथार्थ 
पालन नहीं हो सकता (क्योकि वहाँ पर सियो के अद्भ-प्रत्यद्ध 
देखने का प्रसंग उपस्थित हो जाता है) और गृहस्थ की स्त्री के साथ 
अतिपरिचिय होने से दूसरों को मुनि के चरित्र के विपय मे शका 
करने का अवसर मिल जाता है। इसलिये ऐसी कुशीलता को 
वढानेवाले स्थान से मुनि दूर रहकर ही उसका त्याग करे। तात्पर्य 
यह कि वह गृहस्थ के यहाँ जाकर बैठने का सदेव के लिए बद 
ही कर दे । 
वाहियो वा अरोगी वा, सिणाणं जो उ पत्थए । 
पुक्कंतोीं होइ आयारो, जहो हवह संयमो ॥२णा 
संतिमें सहुमा पाणा, घसासु मिलगासु य। 
जेय भिकक्‍खू सिणायंतो, वियडेणुप्पिलावये ॥१८॥ 
तम्हा ते न सिणायंति, सीएण उसिएण वा | 
जावज्ञीव॑ व घोरं, असिणाणमहिहगा ॥२६॥ 
[ दश० झ० ६, गा० ६०-६१-६२ ] 
रोगी हो या निरोगी, जो साधु स्नान करने की इच्छा करता है 
वह निश्चय ही आचार से अष्ट होता है,और सयमहीन ब्रनता है। 
क्षारसूमि अथवा ऐसी ही अन्य भूमियो मे प्रायः सुक्ष्म प्राणी व्याप्त 
होते हैं। इसलिये साधु प्राशुक--उष्णजल से स्नान करे तो भी 
उसकी विराधना हुए बिना नहीं रहती अर्थात्‌ - अवश्य होती है। 
इसी कारण शुद्ध सयम, का पालन करनेवाले साधु ठडे अथवा गरम 


री 
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पानी से कदापि स्नान नहीं करते और जीवन पर्यन्त अस्नाव नामक 
अति कठिन ब्रत का पालन करते हैं । 
सिणाण अदुवा कक्‍्के, लोडूं पठमगाणि य | 
गायस्सुच्नइणट्टाए, नायरंति कयाहइ वि ॥३०॥ 
हु डर स्् [ दृश०“ अ० ६, गा० ६३ ] 

» सयमी पुरुष स्नान नही करते तथा चन्दन-कल्क-चूर्ण, - लोप्, 
-कैशर आदि सुगन्वित- पदार्थों का उपयोग अपने शरीर पर उबटन 
करने के लिये कभी नही करते । श 
विभूसावत्तियं सिक्‍्ख, कम्म॑ वंधइ-चिंकर्ण । 

संसारसायरे, धोरे, जेणं॑ पडइ दुरुत्तरे ॥३१॥ 
विभूसावत्तियं चेय॑,-बुद्धा मन्नंति तारिसिं। 
सावजबहुल चेयं, नेयं ताईहिं सेवियं ॥३श।। 
[ दश० अ० ६, गा० ६४-६६ ] 
विभूषा के कारण साधु को चिकने कर्मो का वन्धन होता है, 
“उससे वह घोर दुस्तर संसारसागर मे गिरता है। 
.. ज्ञानी पुरुष स्नान को शारीरिक विभूषा और चिकने कर्मबधन 
न्‍का कारण और बहुत से पापों की उत्पत्ति का हेतु मानते है। अतः 
-छहकाय के जीवो की रक्षा करनेवाले मुनि इसका सेवन कदापि नही 
करते । 
सुंबा मेरगं या वि, - अन्न वा मंज़्ग रसं। 


सेसक्खं न॑ पिवे भिक्ख, जस सारक्खंमप्पणी ॥३३॥ 
[ दुशं० अ० ५, 3० २, गा० २६ ] 
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अपने संयमरूपी यद्य का संरक्षक भिक्षु सर्वज्ञ की साक्षी में सदा 
परित्यक्त ऐसी सुरा, मदिरा तथा मद उत्पन्न करनेवाले अन्य किसी 
भी रस का पान न करे। 
पियए एगओ तेणों, न में कोइ वियाणह | 
तस्स पस्सतह दोसाईहं, नियर्डि च सुणह में ॥३४॥ 
[ दुश० अ० ४, उ० २, गा० ३७ ] 
“मुझे कोई नही देखता है” ऐसा मानकर भगवान्‌ की आज्ञा का 
उल्लंघन करनेवाला चोर साधु एकान्‍्त मे गुप्ततप से मदिरापान 
करता है। उसके दोषों को देखो । साथ ही उसके मायाचार का 
जो- में वर्णन करता हूँ, उसे ध्यानपूर्वक सुनो-- 
बहुद सुंडिया तस्स, माया मोसं च मिक्‍्खुणो । 
. अयसो य अनिव्वाणं, सयय॑ च असाहुया ॥३१५॥ 
[ दश० अ० ४, 3० २, गा० रे | 
मदिरापान करनेवाले साध मे आसक्ति, माया, मृषावाद, अपयश, 
अतृप्ति आदि दोष बढते ही रहते हैं। साथ ही साथ उसकी असाघुता 
भी सतत बढती ही रहती है। 
आयरिए नाराहेइ, समणे आवि तारिसो | 
गिहत्थावि णं गरिहंति, जेण जाणंति तारिसं ॥३६॥ 
[ दृश० अ० ४, 3० २, गा० ४० ] 
मदिरापान करनेवाला विचारमूढ साधु न तो आचार्य की सेवा 
कर सकता है और न ही साधुओ की । यह साधु तो मदिरा पीता 
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है, ऐसी वात जब गृहस्थो के ध्यान मे जा जाती है, तब वे भी 
उसकी निन्‍दा करने लगते है । 
तब॑ कुच्चदमेहाबी, पणीय वंज्जए रसं। 
मज़प्पमायविरआ, तवबस्सी अहउकसो ॥३७॥ 
[दुशं० अ० ५, 3० २, गा० ४२ ] 
मेघावी साधु तप करता है और स्निग्घ रसो का त्याग करना 
है। फिर वह मच्यपान और प्रमाद से विरत होकर निरभिमानी 
तपस्वी होता है। - के 
मणोहरं -चित्तवरं,  मह॒धृवेण. बासिय॑ | 
सकवार्ड पंडरुल्लोयं, मणसा वि न पत्थए ॥रेटटी 
इंदियाणि उ भिक्‍छुस्स, तारिसम्सि उचस्सए | _ 
'. दुऋराई' *निवारेडं, ' कामरागविबडणे.॥३६॥ 
> « -. [ उत्त० अ० रे४, या० ४-४ ] 
जो घर मनोहर हो, विविध चित्रों से सुशोभित हो, पृष्पमाला 
और घूप से वासित हो, चंटोवे से सज्जित हो तथा किवाडवाला हो 
ऐसे सुन्दर घर की सावु पुरुष मन से भी इच्छा न करे ।7 
क्योकि ऐसे - विपय-वासनादिक प्रवृत्तियों मे वृद्धि -करनेवाले 
स्थान में रहते से विपय-मोग की ओर प्रवृत्त होती इन्द्रियो का 
निवारण करता साध के ब्यि अत्यन्त कठिन हो जाता है । 
. सुसाणे सुन्नगारे वा, रुक्खमूले व एगओ। 
.. पहरिक परकड़े वा, वास तत्याभिरायए ॥४०॥। 
[ उत्त> झ० ह>े४, गा०£ ] 
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साघु पुरुष हमेशा श्मशान, शून्य गृह, वृक्ष के नीचे अथवा गृहस्थ 
हारा उसके लिये बनाये गये परकृत एकान्त स्थान मे अकेला रहना 
पसन्द करे। 
फासुयम्मि अणाबाहे, इत्थीहिं अणभिददुहे | 
पत्थ संकृष्पए वास, भिक्‍्खू परमसंजए ॥४ १॥ 
[ उत्त० अ० रे५, गा० ७ ] 
परमसंयमी साधु ऐसे स्थान में रहने का संकल्प करे कि जो 
जीवो की उत्पत्ति से रहित हो, स्व-पर बाघाओ से रहित हो और 
स्त्री-पण्डक आदि के उपद्रव से शून्य हो । हा ेु 
चिर॑दृइजमाणस्स, दोसो दाणि कुओ तब | 
- ; ईैच्चेब ण॑ निमंतेन्ति, नीवारेण व खबर ॥७२॥ 
हु ह [ सू० श्रु० १, ज० २, उ० २, गा० १६ ] 
है भुनिवर ! बहुत समय से सयमपूर्वक विहार करनेवाले आप 
जैसी महान्‌ आत्मा को भला दोष कैसे लूग सकता है ” इस प्रकार 
भोग भोगने का आमल्त्रण देकर लोग साधु को इस तरह फंसाते है 
जैसे चावल के दाने से सुअर को ।. हे 
धस्माउ भई सिरिओ अवेयं, ' 
| जन्नग्गिविज्ञ्ञाअमिव5 पत्तेय॑ | 
हीलंति ण॑ं दुब्बिहिअं कुस्तीला, 
|  दाहडियं घोरविसंं व नाग॑ं ॥४१॥ 
[ दुश० चू० १, गा० १२ ] 


२०८ ] [ श्री महावीर-वचनामृत 


जेसे यज्ञान्त में मंद बनी अग्नि-णिखा अथवा डाढ निकले हुए उम्र 
विषघर की हर कोई अवहेलना करता है ठोक वैसे ही धर्म-अ्रष्ट और 
आध्यात्मिक सम्पत्ति से पतित ऐसे दुष्कृत्यकारी मुनि की दुराचारी 
तक अवहेलना करते हैं । 
विवेचन--अपमान करना, तिरस्कार करना, निनन्‍्दा करना, 
यह अवहेलना कहलाती है । 
इहेवधम्मो अयसो अकित्ती, 
दुन्नामधिज्ज च पिहुज्जणंमि | 
चुयस्स धम्माउ अहम्मसेविणो, 
संभिन्‍नचित्तस्स य हिहओ गई ॥४४॥ 
हि [ दुश० चू० १, गा० ३ ] 
जो धर्म से च्युत होता हैं और अघर्म का सेवन करता है, उसकी 
सामान्य जनता मे भी वदनामी होती है और वह बवर्मी कहलाता 
है। साथ ही अपयण और अकीर्ति का पात्र बनता है। ब्तभज्भ 
करनेवाले की परलोक मे भी अवमगत्ति होती है । का 
भुंजिचु भोगाई पसज्ञचेयसा, 
तहाविहं कट्टू असंजमं बहुं 
गई च गच्छे अणरहिज्लियं दुहं, 
वोही य से नो सुलहा पुणो पुणो ॥४५॥ 
[ दुस० चू० १, गा? १४ ] 


साथ का आचरण ] [२०६ 


सयमश्रष्ट मनुष्य दत्तचित्त से भोगो का उपभोग करके तथा 
अनेक प्रकार के असयमो का सेवन करके दुःखद अनिष्ट गति मे 
जाता है। और परिणामस्वरूप वार-बार जन्म-मरण के चक्कर मे 
घूमता रहता है। उसे बोधि सुलूम नही होती । 
आयाबयंति गिम्हेस, हेमंतेसु अवाउडा। 


बासासु पडिसंलीणा, संजया सुसमाहिया ॥४६॥ 
[ दश० अ० रे, गरा० १२ ] 
सुसमाधिस्थ चित्तवाले सयमी पुरुष ग्रीष्मकाल मे सूर्य की 
आतापना लेते हैं, शीतकाल मे निर्वस्त्र रहते हैं तथा वर्षकाल मे एक 
स्थान पर अगोपाग का गोपन कर स्थिर रहते है । 
प्रीसहरिझदंता, धूअमोहा जिडंदिया । 
सब्बदुक्खप्पहीणट्टा, पर्कमंति महेसिणों ॥४७॥ 
[ दश० अआ० ३, गा० १३ | 
महर्षिगण परीषहरूपी शत्रुओं को जीतनेवाले, मोहरहित तथा 
जितेन्द्रिय होते है। वे सब दुःखों का नाश करने के लिये अद्भुत 
पराक्रम करते हैं । 
दुकराईं करिताणं, दुस्सहाइ सहेच्त य। 
केइ त्थ देवलोएसु, केद्ट सिज्ञति नीरया ॥४८॥ 
[दश० अ० हे, गा० १४ | 
दुष्कर करनी करके तथा असह्य कष्ट सहन कर कितनेक मुनि 


देवलोक मे जाते है और कितनेक कर्मरहित होकर सिद्धिपद प्राप्त 
करते है । 
१४ 


२१५० ]  क्षी सहादीर-वच्नासरत 


खबिचा पुत्तकम्माइं, संजमेण तवेण य। 
सिद्धिमन्गमणुप्पता, ताइणो परिनिच्छुड़े ॥४६॥ 
[ दक्च० झअ० ३, गा० १४ ] 
छहकाय के रक्षक मुनिगण संयम और ठप द्वारा पूर्व॑सद्धित कर्मो 
का मूल से क्षय कर सिद्धिममार्य को प्राप्त करते हुए मुक्तिपद को 
याते हैं । 
जे केइ उ पन्वइए, निद्ासीले पगामसों | 
भोच्ाा पेच्चा सहं सुबई, पावसमणित्ति वुचचईइ ॥णता 
[ उत्तन जज *७, गा० | ] 
प्रश्ज्या ग्रहण करने के पश्चात्‌ जो खूब निद्राल बनता है और 
खा-पीकर निश्चिन्त हो सोता है, वह पापश्मण ( पापमय प्रवृत्ति 
करनेवाल्म साथु ) कहलाता है । 
कहं चर १ कहं चिंट्ठे ? कह सासे १ कह सए 
कह भुंजन्ता भासन्तो १ पा कम्म न बंघद ॥४ १॥ 
[दश> म० ४, गा० ७ |) 

( शिष्य गर से पूछता है कि हे पूज्य 7) देने चलना? ब्न्से 
खडा रहना ? हसे ठठना ? हैसे सोना ? कंसे झाना और कसे 
बोलना क्लि जिससे पायकर्म क्षा वन्चन न होवे ? 

जय॑ चरे जय॑ चिट्ठ, जयमासे जय मये। 
जय मुंजन्तो मामन्तो, पा कम्म ने बंधद ॥शर॥। 
[(दणशन कन ४, गान ८ ) 


साधु का आचरण ] [२११ 


( प्रत्युत्तर मे गुरु कहते है कि हे शिष्य ! ) उपयोगपूर्वेक चलना, 
उपयोगपूर्वक रहना, उपयोगपूर्वक बैठना, उपयोगपूर्वक सोना, 
उपयोगपूर्वक खाना और उपयोगपूर्वक बोलना। इस प्रकार का आचरण 
करने पर पापकर्म नही बंघते । 

विवेचन--यहाँ उपयोग शब्द का अर्थ जागृति, सावधानी 
समझना चाहिये। उपयोगवान्‌ आत्मा को हर वखत यह ख्याल 
रहता है कि मेरी प्रवृत्ति से कोई जीव मर न जाय, मेरे से कोई भूल 
न हो जाय | 


सत्वभूयप्पभूयस्स, सम्म॑ भूयाईं पासओ | 
पिहियासवस्स दंतस्स, पाव कम्म न बंधद ॥५३॥ 
[ दश० ज० ४, गा० ६] 


जो प्राणिमात्र को अपनी आत्मा के समान मानता है, उनपर 
समभाव रखता है तथा पापास्रवों को रोकता है, ऐसे दमितेन्द्रिय 
सयमी पुरुष को पापकर्म का बच्चन नही होता । 


अप्पपिण्डासि पाणासि, अप्पं भासेज़ सुब्वए। 
खंतेउभिनिव्युडे दंते, वीतगिद्ठो सथा जए ॥५४॥ 
[ सू० झु० १, अ० ८, गा० २४ ) 
सुब्रती पुरुष थोडा खाये, थोडा पिये और थोड़ा बोले । वह क्षमा- 
वान्‌ बने, लोभादि से निवृत्त रहे, जितेन्द्रिय होवे, अनासक्त होवे 
तथा सदाचार मे सदा प्रयल्लशील रहे । 


२१२ ] [ श्री मद्रावीर-वचनाझूत 


तत्थ मन्दा विसीयन्ति, वाहच्छिन्ना व गदभा | 
पिट्ठओ परिसप्पन्ति, पिट्डंसप्पी वे संभसे ॥४शोौ 
[ सू० श्रु० १, अ० रे, उ० ४, गा० ४ ] 
मन्द पराक्रमी पुरुष सचित्त जल-धान्यादि के परिभोग के लोभ 
मे भार उठाकर थके हुए गधे के समान सयम से जिथिल बनते हें 
और सम्रम से सग्न मतिवाले होकर जीवन के हर क्षेत्र मे पिछड़ 
गये लोगो की तरह संयमियों की श्रेणी मे पीछे रह जाते हैं । 
त॑ं च भिक्‍ख परिननाय, सब्वे संगा महासवा | 
जीवियं नावकंखिज्जा, सोच्चा धम्ममणुत्तरं ॥४६॥ 
[ सु० श्लू२ १, अ० हे, ड० २, गा० ६३ ] 
श्रेष्ठवर्म का श्रवण कर तथा संसार के सव रिते और सम्वन्धो 
को कर्म-बन्चन का महा प्रवेशद्वार समभक्तर भिक्षु असयमी अथवा 
गृहस्थ-जीवन की इच्छा न करे । 
विज्ञहितु पुच्वसंजोयं, 
न सिणहं कहिंचि छुब्बेज्जा । 
असिणेहसिणेहकरेहिं, 
दोसपओसेहिं मुच्चए भिक्‍खू ॥४७॥ 
[ उत्त>० जझ० ८, गा० २ | 
- पूर्व सयोगो को छोड़ देने के पश्चात्‌ भिक्षु पुनः किसी भी वस्तु 
के प्रति स्नेह न करे--मोह न रखे। स्नेह करनेवालों के वीच जो 


साधु का आचरण ] [२१३ 


निःस्नेही--निर्मोही बना रहता है, वह सभी प्रकार के दोष-प्रदोषो 
से मुक्त हो जाता है। 
अत्थं गयंमि आइच्चे, पुरत्था य अणग्गये । 
आहारमाइयें सत्यं, मणसा वि न पत्थए ॥५८॥ 
[ दश० अ० ८, गा? र८ ] 
संयमी पुरुष को सूर्यास्त होने के पश्चात्‌ और सूर्योदय होने से 
पूर्व किसी प्रकार के आहार आदि की इच्छा मन में नही लानी 
चाहिये । 
सन्ति में सुहुमा पाणा, तसा अदुब थावरा | 
जाई राओ अपासंतो, कहमेसणियं चरे ॥५६९॥ 
[ दश० अ० ६, गा० रहे ] 
इस घरती पर ऐसे त्रस और स्थावर सूक्ष्म जीव सर्देव व्याप्त 
रहते है, जो रात्रि के अन्धकार मे दीख नही पडते । अतः ऐसे समय 
में भला आहार की शुद्ध गवेषणा किस प्रकार हो सकती है ? 
उदउर्ल बीयसंसत्त, पाणा निच्वडिया महिं | 
दिया ताईं विवज्जेज्जा, राओ तत्थ कहं चरे १॥६०॥ 
[दश० अ० ६, गा० २४ ] 
पानी से जमीन भीगी हो, उसपर बीज गिर गये हो, अथवा 
चीटी-कथवा--आदि अनेक प्रकार के सुक्ष्म जीव हो, उन सब का 
वर्जन करके दिन मे तो चला जा सकता है, पर रात्रि मे कुछ दिखाई 
नही पड़ता । अतः भला किस तरह चला जा सकता है? 


२१४ ] [ श्री महावीर-वचनाऋत 


सच्याहारं न भुंजति, निग्गंथा राइमोयणं ॥६१॥ 
[ दश० अ० ६, गा? २४ | 
तभी तो निर्ग्नन्थो रात्रिभोजन करते नहीं, रात्रि मे किसी 
प्रकार का आहार उपयोग मे लेते नही । 
चउचब्विहि वि आहारे, राइमोयणवज्जण । 
संनिही-पंचओ चेव, वज्जेयन्यों सुदुकरं ॥६२५॥ 
[ उत्त० अ० १६, गा० ३० ] 
अशन, पान, खादिम और स्वादिम इस चार प्रकार के आहार का 
रात्रि मे त्याग करना और समय बीत जाने के पश्चात्‌ कुछ भी पास में 
नही रखना, ठीक वेसे ही उसका सग्रह नही करना--यह बात वास्तव 
मे अत्यन्त कठिन है, ( किन्तु सयमी पुरुष को तो ये कठिनाइयाँ 
सहन करनी ही चाहिये । ) 


घारा : ९८ : 


अष्ट-प्रवचनमाता 


अद्ठ परयणसायाओ, समिई गुत्ती तहेव य। 
पंचेव य समिईओ, तओ शुत्तोओ आहिया ॥१॥ 
प्रवचनमाता के आठ प्रकार है। वह समिति और गुप्तिरूप है। 
उसमे पाँच समितियाँ और तीन गुप्तियाँ कही गई है। 
लविवेचन--साधु, मुनि, अथवा योगी के जीवन में अष्ट-प्रवचन- 
माता अति आवश्यक अज्भू की पूर्ति करती है। इन आठ प्रकार 
की प्रवचनमाताओं का एक भाग समिति और दूसरा भाग गुप्ति कह- 
लाता है। समिति का सीधा अर्थ है सगति अथवा सम्यक प्रवृत्ति 
और गुप्ति का अर्थ है प्रशस्त प्रवृत्तिसहित अप्रशस्त प्रवृत्ति का 
निग्नरह। परन्तु गहराई से देखे तो समिति मे साधु, मुनि, अथवा 
योगी के जीवन की समस्त जीवनचर्या का समावेश है, जबकि गुप्ति 
में उसके पालन योग्य साधनो का समावेश है। 
इरियाभासेसणादाणे, उच्चारे समिई इय। 
मणगुत्ती धयगुत्ती, कायगुत्ती य अइमा॥रा। 
पाँच समितियाँ इस प्रकार है :--(१) ईर्यासमिति, (२) भाषा 
समिति, (३) एपणासमिति, (४) आदान-निक्षेप समिति और 


३१६ ] [ श्री महावीर-वचनामृत 


(५) उच्चारप्रखवण-समिति। तीन सप्तियाँ ये हैं --(१) मनोगुप्ति, 
(३) वचनगुप्ति ओर (३) कायगुप्ति । कायगुप्ति आठवी है अतः इसके 
साथ अष्ट प्रवचनमाता की गणना पूरी होती है। 
एयाओ अट् समिईओ, समासेण वियाहिया | 
दुवालसंग जिणक्खायं, मायं जत्थ उ पवयणं ॥१॥ 

ये आठ समितियाँ सक्षेप मे कही गई है। प्रवचन अर्थात्‌ जिन 
भगवन्तों द्वारा कथित द्वादणाड़ी । वह इन आठ समितियों मे 
अन्तमुंत है, इसीलिये इन्हे अछ-प्रवचनमाता कहा जाता हैं। 

विवेचल--जवकि ऊपर पाँच समिति और तीन गुप्ति कहा 
गया है तो भला यहाँ आठ समिति कैसे हो गई ? ऐसा प्रश्न मन मे 
उठना सम्भव है। इसका समाघान यह है कि गुप्ति भी अपेक्षाविशेष 
से एक प्रकार की समिति है और यह निर्दिष्ट करने के ल्यि ही 
यहाँ आठ समिति' ऐसा कहा गया है । देवाघिदेव श्री जिनेश्वर भग- 
वान्‌ ने जो उपदेश दिया, उसे गणघर भगवन्तों ने आचारादि बारह 
अद्भों मे भ्रथित किया । उसको ही निर्ग्रन्थ-प्रवचन अथवा प्रवचन 
कहा जाता है। इस प्रवचन में सम्यगृदर्णन, सम्यगृज्ञान और 
सम्यक्चारित्र तीनो का वर्णन है, तथापि उसमे मोक्षप्राप्ति के 
अनन्तर कारणरूप सम्यक्‌ चारित्र की ही प्रचानता है, जिसे अन्य 
शब्दों मे निर्वाणप्रापक्त योग-साथना भी कहते हैं। इस योगसाथना 
को माता के समान रक्षण करनेवाली और इसका पालन-पोषण करने- 


वाली ये आठ समितियाँ हैं । इसलिये इनका “अष्ट प्रवचनमाता' ऐसा 
रहस्यमय नाम दिया गया हैं। 


“अप्ट प्रवचनमाता ] [ २१७ 


आलंब्रगण कालेण, मग्गेण जयणाइ य | 
चउकारणपरिसुद्ध, संजए इरिय.. रिए शा 
साधुपुरुष को आल्म्बन, काल, मार्ग और यतनादि चार कारणो 
'की शुद्धियूवंक्र ईयसिमिति का पालत करना चाहिये । 


विवेचन--ईर्यासमिति का वास्तविक अर्थ है चलते समय कोई 
'भी जीव न मरे, इसकी पूरी सावधानी रखना। 
वत्थ. आहलंबण नाणं, दंसणं चरणं तहा। 
काले य दिवसे वृत्ते, मग्गे उप्पहवज्जिए ॥५॥ 
उसमें आलूम्बव से ज्ञान, दर्शन और चारित्र को निर्दिष्ट किया 
गया है, जबकि काल से दिन और मार्ग से उत्पय का परिवर्जन । 
विवेचन --आलम्बन की शुद्धिपू्वेक चलता अर्थात्‌ ज्ञान-दर्शन- 
चचारित्र की रक्षा अयवा वृत्ति का हेतु हो तभी साधुपुरुष को चलना 
चाहिये, अन्यथा नही । काल की शुद्धिपूर्चक्त चलना अर्थात्‌ दिन 
मे ही चलता चाहिये, रात्रि में चही। मार्ग की शुद्धिपूर्वक चलना 
'अर्यात्‌ सभी के लिए निश्चित आवागमनवाले मार्ग मे ही चलना, 
किन्तु टेढ़ें-मेढे मार्ग पर नही चलना। टेढे-मेढ़े उबड़-लावड मार्गपर 
'चलने से जीवाकुल भूमि पर पैर गिरने की सम्भावना रहती है, जिससे 
“बहुत जीवों की विराचना होना सम्भव है। 
दब्वओ खेचओ चेव, कालओ भावओ तहा। 


जयणा चउविहा वुत्ता, त॑ में करित्तयओ सुण ॥६॥ 


श्श्८ ] [ श्री महावीर-वचनामत 


यतना द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से और भाव से, इस तरह चार 
प्रकार की कही गई है, जिसका वर्णन करता हूं, उसे सुनो । 

दब्यओ चकखुसा पेहे, जुगमितं च खिचओ। 

कालओ जाव रोइज्जा, उवउत्ते य भावओ ॥»ा। 

द्रव्य से यतना करना अर्थात्‌ आख से बरावर देखना $ क्षेत्र से 
यतना करना भर्थात्‌ आगे की एक घुरा जितनी भूमि का निरीक्षण 
करते रहना | काल से यतना करना भर्यात्‌ जहाँ तक चलने की क्रिया 
चाल रहे, वहाँ तक यतना करना और भाव से बतना करना अर्थात्‌ 
उस समय पूर्णरूय से साववानी रखना | 

इट्यित्थे विवज्जित्ता, सज्ञायं चेच पंचहा। 

तम्मुत्ती तप्पुक्कारे, उचउत्त रिये रिए ॥ढा। 

मुनि इन्द्रिय के अर्थ तथा पाच प्रकार के स्वाध्याय का परित्याग 
करे और ईर्यासमिति को प्रधानता देकर उसमे तनन्‍्मय हो सावधानी 
से चले। 

विवेचन- ईयासमिति के बारे में दूसरी सूचना यह है कि चलते 
समय इन्द्रियों के विषय मे अर्थात्‌ शब्द, रूप, गन्च, रस और स्पर्श 
सम्व॒न्बी अनुकूल-प्रतिकूल कोई विचार नही करना। यदि मन में 
ऐसे विचारों का उफान आ गया तो सावधानी नही रहेगी और किसी 
जीव-अन्तु के पैरों के नीचे आ जाने से उसकी विराघना होगी। 

स्वाध्याय अर्थात्‌ पठन-पाठन से सम्बन्धित प्रवृत्ति। जिन-शासन 
में स्वाध्याय के वाचना, पृच्छना, परावतंना, अनुप्रेक्षा एवं धर्मकथा 


अष्ट-प्रव्यनमाता ] [२१६ 


ऐसे पाँच प्रकार बतलाये गये है । चलते समय इन पाँच प्रकार के 
स्वाध्याययो मे भी मन को नहीं उलकाना चाहिए। मन मे पाठ 
चलता हो अथवा उसके अर्थ के बारे मे किसी के साथ वार्तालाप 
हो रहा हो या फिर उसकी पुनरातृत्ति होती हो तो चलते समय 
सावधानी नहीं बरती जाती । इसी प्रकार यदि मन उसके गहरे 
चिन्तन में खो गया हो तो स्वयं कहाँ चल रहे है ? और किस तरह 
चल रहे हैं? इसका भी उन्हे ध्याननही रहता। साथ ही उस 
समय किसी को धर्मकथा सुनाने का काम जारी हो तो भी चलने मे 
अपेक्षित सावधानी नही रहती । इन्ही कारणो से इन दोनों वस्तुओ 
के निषेध की आज्ञा की गई है। 


कोहे माण य मायाए, लोभे य उबउत्तया । 
हासे भए मोहरिए, विकहासु तहेव य ॥१॥ 
एयाईं अट्ट ठाणाई, परिवज्जितु संजए। 
असावज्जं मिय॑ काले, भासं भासिज्ज पन्‍नव॑ ॥१०॥ 


भाषासमिति का अर्थ यह है कि प्रज्ञावान्‌ मुनि क्रोध, मान, 
माया, लोभ का उदय, हास्य, भय, वाचालता और विकथा आदि 
आठ स्थानों का त्याग कर योग्य समय पर परिमित और निरवद्य 


वचन ही बोले । 
गवेसणाए गहण य, परिभोगेसणा य जा | 
आहारोवहिसेज्जाए, एए तिन्नि विसोहए ॥११॥ 


२२० ] [ श्री सद्दावीर-वचना मत 


एषणास मिति के तीन भेद हैं--गवेषणा, ग्रहणैपणा और परिसो- 
गैषणा | आहार, उपधि और शब्या के समय इन तीनों के बारे में 
प्री शुद्धि रखनी चाहिए। 
उग्गमुपाय्ण पठमे, बीए सोहेज एसर्ण। 
परिभोयम्मि चठक्क, विसोहेज्ज जय॑ जई ॥१२॥ 
यतनावान्‌ साधु प्रथम एषणा में उद्गम-उत्पादन दोष की चुद्धि 
करे, दूसरी एषणा मे शड्धितादि दोषो की शुद्धि करे और तीसरी 
प्रिभोगपणा मे सयोजना, मोह, कारण ओर प्रमाण--इन चारो दोषों 


की शुद्धि करे। 
विवेचन--गवेषणा करते समय सोलह उद्गम के और सोलह 


उत्पादन के--कुल मिलाकर ३२ दोष टालने पड्ते हैं। जबकि ग्रहण करते 
समय गद्धितादि १० दोष । इस प्रकार कुछ ४२ दोष टठालकर आहा- 
रादि की ऐषणा करनी चाहिये । इन ४२ दोषों का विस्तार से वर्णन 
'पिण्डनियुक्ति मे किया गया है। परिमोग करते समय सयोजना, 
मोह, कारण और प्रमाणादि चारों की निर्दोपता के वारे में पूरा निर्णय 
कर लेना चाहिये। सक्षेय में सावु को अपनी आजोविक़ा के लिये 
आहार-पानी, वस्त्र, पात्र, ओऔषवि, गय्या आादि जो कुछ भी प्राप्त 
करना--उपभोग करना आवश्यक रहता है, वह सब शजास्त्रप्रदर्णित 


विधिपूर्वक प्राप्त करने--उपयोग करने से इस समिति का पालन हुआ 
शेसा माना जाता है । 


ओहोवहोवग्गहियं, भंडर्ग दुविह म्ुणी । 
गिण्हंतो निक्खितंतो वा, पउंजेज्ज इय विहिं ॥११॥ 


अष्ट-प्रवचनमाता ] [ २२१ 


पात्र आदि ओघोपधि कहलाते है और सस्तारक (शय्या ) आदि 
ओपग्रहिक उपचधि कहलाते है। इन दोनों प्रकार की उपधियो को' 
ग्रहण करते समय तथा स्थापित करते समय मुनि को इस विधि 
का पालन करना चाहिये ,-- 
चक्खुता पडिलेहित्ता, पमज्जेज्ज जय॑ जई | 
आइए निक्खिपेज्जा वा, दुहओ वि समिए सया ॥१४॥ 
[ उत्त० अ० २४, गा० १-१४ ] 
यतनावान्‌ साधु आँख से देखकर दोनो प्रकार की उपधि को 
प्रभार्जना करे तथा उपधि को उठाने से पूर्व और रखते समय इस 
समिति का सदा पूरी तरह से पालन करे। 
संथारं फलगं पीढं, निसिज्ज पायकम्प्॒ल | 
अप्यमज्जियमारुहई, पावसमणित्ति बुच्चई ॥१५॥ 
[ उत्त० झ० १७, ग्रा० ७ ] 
जो साधु सस्तारक (शप्या ), फलक, पीठ, पादपोछन और 
स्वाध्यायभूमि, इन पाचो का प्रमार्जन किये बिना ही बैठता है, वह 
पापश्रमण कहलाता है । 
पडिलेहेइ पमत्ते, अवउज्झइ पायकम्बलं | 


- पडिलेहा अणाउत्ते, पावसमणित्ति बुच्चइ ॥ 
[ उत्त० अ० १७, गा० € ] 
जो ( साधु ) प्रतिलेखना मे प्रमाद करता है, पात्र-कम्बल आदि 


२२२ ] [ श्री महावीर-वचनाझुत 
अव्यवस्थित रखता है और प्रतिलेखना मे पूर्ण साववानी नही रखता 
है, वह पापश्रमण कहलाता है । 
धुव॑ च पडिलेहिज्जा, जोगसा पायकंब्र्ल। 
सिज्जमुच्चारभूमि च, संथारं अदुवासण्णं ॥१७॥ 
[ दश० अ० ८, या० १७] 
साथु को चाहिये कि वह नियमित रूप से यथासमय पात्र, 
कम्वल, शब्या-स्थान, उच्चारभूमि ( मलविसर्जन का स्थान), सस्तारक 
और आसन आदि की सावघानीपूर्वक प्रतिलेखना करे। 
पुद्वी-आउक्काए, तेझ-बाऊ-चणस्सइ-तसाणं । 
पडिलेहणापमत्तो, छण्हं पि व्राहओ होइ ॥१८॥ 
[ उत्त० क्र २६, गा० ३० ] 


प्रतिलेखना मे प्रमाद करनेवाला साधु प्रथ्वीकाय, अपृकाय, 
तेजस्काय, वायुकाय, वनस्पतिकाय तथा त्रसकाय इन छहों कार्यो का 
विराबक होता है । 
पुदबी-आउकाए, तेऊँ-वाऊ-चणस्सइ-तसाणं | 
पडिलेहणाआउत्तों, छण्हं॑ संरक्खओ होइ ॥१६॥ 
[ उत्त० झ० २६, गा० २१ 
प्रतिलिखना मे जो सावधान रहनेवाला साधु पृथ्वीकाय, अपूकाय, 
तेजस्काय, वाबुकाय, वनस्पतिकाय तथा त्रसकाय इन छह्ों कार्यों 
का संरक्षक होता है । 


अष्ट-प्रवधनमाता ) (२२३ 
उच्चारं पासवर्ण, खेल सिघाणजलिय | 
आहार उद्हिं देंढें अन्न बावि तहाविह ॥२०॥ 

[ उत्त० अ० *४५ गा० १५ ) 
मल, मूत्र, कफ, सर्ति का मल, शरीर की मैल, आहार, उपधि, 
द्वेह, (शव तवा ऐस्ली आन्‍्य वस्तुओं को विधिपूर्वक प्रिठवनी-विकाने 
>्गानी) चाहिये । 
धिवेचन--उच्चार-प्रलवणसमिति को परिष्ठापनिका-समिति 
भी कहते हैं। वेकार बस्तुओं का सावघानीपूर्वक परिष्ठापन करने 
ज्े--ठिकने लगाने से बस समिति का पालन होता है। मैं मूत्र, 
कफ, नासिक की मऊ, शरीर की मैल परठवने ( ठिकाने लगाने ) की 
अ्सग प्रतिदिन आती है, जबकि आहार परठवने ( ठिकाने लगाने ) 
का प्रसंग तो क्चित ही आता है । उपधि को प्रठवने ( टिकाने 
जगाने ) की पक्ष वर्षाकाल से पूर्व आता है और शव को परठवने 


अणावायम्तंठीए, अणवाए चेव होई संलोए । 
आवायमसंलोए, आवाए चेंव संलोए ॥२१॥ 
अणावायमसंलोए, प्रस्स5णुवधाइये । 
समे अज्श्सिरे चावि, अचिरकालकर्यमि ये ॥श्शा 
विच्छिन्ने दरमोगादे, नासन्‍्ने विलवज्षिए । 
तयपाण बीयरहिंए, उच्चारोइणि वोसिरे ॥२३॥ 


[ उक्त? झ९ २४, गा? १६-१७-९८ ) 


२२४ ] [ भी महावीर-वचनामक 


(१) जहाँ किसीके आने की सम्भावना न हो और कोई देखता 
भी न हो, (२) जहाँ किसोके आने को सम्भावना न हो किन्तु कोई 
देखता हो, (३) जहाँ कोई आता हो किन्तु देखने की सम्भावना न 
हो और (४) जहाँ कोई आता भी हो और देखता भी हो, ऐसे चार 
स्थानों मे से जहाँ कोई आता भी नही हो और कोई देखता भी नही 
हो, ठीक वेसे ही जहाँ जीवो का घात होने की सम्मावना न हो, जो 
स्थान सम हो, छिद्ववाला न हो, और थोड़े समय से अचित्त वना हुआ 
हो, जो स्थान विस्तृत हो, नीचे दीघेकाल तक अचित्त हो, जो ग्रामादि 
के समीप न हो और चूहे आदि के बिल से रहित तथा कीटकादि 
प्राणी और वीज से रहित हो, ऐसे स्थान पर साधु को मलादि का 
त्याग करना चाहिये । 

एयाओ पंच समिईओ, समासेण वियाहिया | 
इत्तो य तओ मुत्तीओ, बोच्छामि अपृपुल्लसो ॥२४॥ 
[ उत्त>० अ० २४, गा० १६ | 
ऊपर पाँच समितियों को मेने संक्षेप मे बताया है। अब तीन 
गुप्तियों को अनुक्रम से कहता हूँ । 
सच्चा तहेव मोसा य, सच्चमोसा तहेव य | 
चउत्थी असच्चमोसा य, मणगुत्ती चडचिहा ॥२५॥ 
[ उत्त० अ० १४, गा० २० ] 
मनोग॒प्ति चार प्रकार की है :--(१) सत्या, (२) असत्या, 
(३) मिश्रा और (४) असत्यामृषा । 


अध्ट-प्रवाध्धनसाता ] [२२४ 


विवेचन--मन (१) सत्य, (२) असत्य, (३) अर्घ-सत्य और 
अर्घ असत्य तथा (४) सत्य भी नही और असत्य भी नही, ऐसे चार 
विषयो मे प्रवृत्त होता है। इस लिए मनोगुप्ति का चार प्रकार 
माना गया है। 
सरंभसमारंभे, आरंसे ये तहेब य। 


मं पक्‍तमाणं तु, नियत्तिज्ञ जग जई ॥२६॥ 
[ उत्त> अ० २४, गा० २१] 
संयमी पुरुष सरम्भ, समारम्भ और आरम्भ मे प्रवृत होते मन का 


नियन्त्रण करे । 
विवेचन--आरम्भ अर्थात्‌ जीवविराघना । उसके सम्बन्ध मे 


सकलल्‍प किया जाय वह सरम्भ और जो आवश्यक प्रवृत्ति की जाय वह 
समारम्म । 


मणो साहसिओ भीमो, दुंइस्सो परिधावईह ॥२७॥ 


[ उत्त० अ० रहे, गा? ४८ | 
मन एक साहसिक, भयकर और दुष्ठ घोड़े के समान है, जो 


चारो ओर दौड़ता है । जो 
साहरे हत्यपाए य, मण पंचेदियाणि य। 


पावक च्‌ परिणामं, मासादोसं च तारिसं ॥२८॥ 
[ स्‌० शु० १, अ० ८, गा० १७ ] 
ज्ञानी पुरुष हाथ- पैर का संकोच करते है, मन और पाँच इन्द्रियों 
को वश मे रखते है और दृष्ठ भावों को हृदय में उठने नही देता । 
उसी तरह वह सावद्य माषा का सेवन भी नही करता। 


श् 


बरेई | [ श्री महावीर-वंचनाग्टत 


समाह पेहाह परित्यंतो, 


सिया मणो निस्सरई बहिद्धा । 
“नसा महं नो विअहं वि तीसे, 
इच्चेच ताओ विणएज्ञ रागं ॥२६॥ 
[ दुध्ध० अ० २, गा० ४ ] 
समद्ृष्टिपूर्वक सयमयात्रा मे विचरण करते हुए भी कदाचित्‌ 
है परिभुक्त सोगो का स्मरण होने से अथवा अमुक्त भोगों के भोगने 
की वासना जागृत होने से ) संयमी पुरुष का मन संयममार्य से 
विचलित होने लगे तव उसे ऐसा विचार करना चाहिये कि “विषय- 
सोयो की सामग्री- मेरी चही है और में इनका नही हूं / इस प्रकार 
सुविचार के अंकुश से उसके मन मे उत्पन्न क्षणिक आसक्ति को दूर 
क्रे+ 
सच्चा तहेव मोसा य, सच्चमोसा तहेव य | 
चउत्थी असच्चमोसा य, वयगुर्ती चडउब्विहा॥३०॥ 
[ उत्त> ज० २४, गा० २२ | 
वचनगुप्ति चार प्रकार की हैं +--(१) सत्य भाषा सस्वन्वी, 
६२)+बसत्य सापा सम्बन्धी, (३) सत्यासत्य भाषा सम्वत्बी और 
(४) असत्यामृषा-भापा सम्बन्धी । 
संरंससमारंभे, आरम्मे ये तहेव य | 
चर्य पवत्तमाण्ं -तु, नियत्तिज् जय॑ जई ॥शशा 
[उत्तन् ज्‌० २8, या० २३) 


अष्टं-प्रवचनमाता ] [ २२७ 


संयमी पुरुष सरम्भ, समारम्भ और आरम्भ मे प्रवृत्त होती वाणी 
पर सावघानी पूर्वक नियन्त्रण करे। 
ठाणे निसीयण चेव, तहेवे य तुयइणे। 
उल्लंघणपललंघण, इंदियाण य जुंजणे ॥श्श। 
[ उत्त० अ० २४, गा० *४ ] 


सयमी पुरुष खडा रहने मे, वठने मे, सोने मे उल्लघन--प्ररुघन 
करने में तथा इन्द्रियो के प्रयोग मे सदा काया का नियन्त्रण करे। 


संरंभसमारंभे, आरंसे तहेव य। 
काय पचत्तमार्ण तु, नियत्तिज़ जय॑ जई ॥शश॥ 
[ उत्त० अ० २४, गा० २५ ] 
संयमी पुरुष सरम्भ, समारम्भ जोर आरम्भ मे प्रवृत्त होती काया 
को सावधानी से नियन्त्रण करे। 
सणगुत्तयाएं ण॑ भंते ! जोवे कि जणयई ! 
मणगुत्तयाएं णं॑ जीवे एगर्गं जणबई, 
एगग्गचित्ते ण॑ जीवे मणशुत्त संजमाराहए भव ॥३४॥ 
[ उत्त० ध्ू० २६, गा ४३ - 
प्रश्न--हे भगवन्‌ ! मनोगुप्ति से जीव क्‍या उपार्जन करता है ? 
उत्तर-हे शिप्य | मनोगुप्ति से जीव एगपत्तित्त प्रात गन्‍्ता है 


और एफामचित्तदाला मनोगद रीव सयम या ज्यरायर दोगा है 
आर एकाम चित्तराला मनागुद्द दाव सझम दा ज्क्ूरा टाग | । 


श्र८ ] [ क्री सहावीर-वचनास्त 


वयगुत्तवाए ण॑ भनन्‍्ते ! जीवे कि जणयडइ ९ 
वयगुत्तवाए ण॑ नित्चिकारतं जगयड, निल्चिकारे 
ण॑ जीवे बहुगुत्ते अज्ञप्पजोगसाहणजुत्ते यात्रि भचइ १ श| 
[ उत्त- ल० २६, गा० ४४ | 
प्रश्न--है सगवन्‌ ! वचनगुप्ति से जीव क्या उपाजन करता है? 
उत्तर-हे शिष्य ! वचनगुृप्ति से जीव निविकार भाव को उत्पन्न 
करता है। और इसी निर्विकार भाव से वचनगुप्त जीव अव्यात्मबोग- 
सावन से युक्त होता है। 
कायगुत्तयाए ण॑ भंते ! जीवे कि जणयइ 
कायसुत्तवाए संतरं जगयइ, संवरेणं [णं जीवे) 
कायगुत्त पुणो पावासवनिरोह करे ॥१६॥ 
[ डच+ ज+ २६, या ४४ |] 
प्रश्ष--हे भगवन्‌ ! कायगरप्ति से जीव क्‍या उपा्जित करता है ? 
उत्तर-हे शिष्य ! कायगुप्ति से जीव संवर उत्पन्न करता है 
और सवर से कायगुप्त ववा हुआ जीव पापाल्नव का निरोव करता है । 
एयाओ पंचसमिईओ, चरणस्स ये पचत्तण। 
सुत्ती निवत्तण वुत्ता, असुभत्थेस सचसों ॥शैण। 
[ दय+ ञञ० २४, गाः २६ ] 
तरह ये पाँच समितियाँ चान्त्रि को प्रवृत्ति के ल्थि हैं और 
तोन गप्तियाँ स्व प्रकार की अगमप्रतृत्तियों को रोकने के च्यि हैं! 


। है| 


फ्- 


[ २२६ 


ज्ञे सम्भं आयरे झुणी । 
प्यप्नुच्च३ पंडिए ॥३८॥ 


गा० २७ ) 


एसा पवयणमाया, 
से खिप्प॑ सलसंसारा, वि 
[ उत्त० झे० २७, गे 


जो विह्वान्‌ मुनि उपयुक्त प्रवचन पाताओ का सम्यग्‌ आचरण 
करता है, वह ससार प्रिश्रमण से शीघ्र ही मुर्ते हो जाता है। 
विवेचन--गहस्थ सावक भी इन समिति-गुप्तियों का यथाशक्ति 
कर सकता हैं । 


पालन करने पर चारित्रशुद्धि का लाभ प्राप्त क 


घारा 2 ३6€ : 


भिक्षाचरी 


एसणासमिओ लज्जू , गामे अणियओ चरे। 
अप्यमत्तो  पमचेहिं, पिण्डचायं गवेसए ॥१॥ 
[ उच्त० झ० ६, गा० १७] 
सबमी साथु एपणासमिति का पालन करता हुआ गाँव मे अनि- 
यतवृत्ति से अप्रमादी होकर ग्ृहस्थों के घर से भिक्षा की गवेषणा 
करे। 
सम्ुयाणं उछमेसिज्ञा, जहासुत्तमणिदियं | 
लामाठाभम्मि संतुड्के, पिण्डवायं चरे झुणी ॥शा 
[ उच्त- अ० रेए, या० १5 ] 
मुनि को चाहिये कि वह सूत्रानुनार और अनित्दित अनेक 
परिवारों से थोडा-थोज़ा आहार ग्रहण करे औौर मिले अथवा न मिले 
तो सी सन्‍्तुष्ट रहकर भिक्नादृत्ति का पालन करे। 
भसिक्खियत्य न केयच्, मिक्खुणा सिक्खवत्तिणा । 
कयविक्क्रओ महादोसो, भिक्खाबित्ती सुहावहा॥शे॥। 
[ उत्तर ० रेए, गा? १४ | 


'सिक्षाखरी ] [ रशृ्‌ 


भिक्षावृत्तिवाले भिक्षुक को भिक्षा का ही अवलम्बन -करना 
चाहिये, परन्तु मूल्य देकर कोई भी वस्तु नहीं खरीदनी चाहिये, 
क्योकि क्रय-विक्रय मे महादोष है और भिक्षावृत्ति सुख देनेवाली है ३ 


कालेण निक्‍्खमे भिक्‍खू , कालेण य पडिक्कमे | 
अकाल च विवज्धिता, काले काले समायरे ॥४॥ 
[-त्त० अ० १, गा० ३१ ] 
साधु नियत समय पर भिक्षा के लिए जाए और वहाँ:से यथा 
समय लौट आये। वह अकाल को छोडकर योग्य काल में उसके 
अनुरूप क्रिया करे। 
सइकाले चरे भिक्‍खू, कुज़ा पुरिसकारियं। 
अलाश्ुत्ति न सोण्ज़ा, तवोत्ति अहियासए ॥शा 
[ दुश० अ० ४, उ० २, गा० ६ ] 
सिक्षुक समय होते ही भिक्षा के लिए जाए और यथोचित्र 
पुरुषार्थ करे। कभी सिक्षा नहीं मिले तो शोक न करे, परल्तु 
उस समय चलो सहज तप होगा” ऐसा विचार कर क्षुघादि प्रीषह)ें 
को सहन करे। 
संपर्ते भिक्खकालम्मि, असंभंतों अग्न॒ुच्छिओ | 
 इमेण. कम्मजोगेण, भत्तपाणं गवेसए ॥क्षा। 
[ दुश० भे० ५, उ० १, गा० ११ 
स्िक्षा का समय होने पर साधु उत्सुक और आहारादि के 


श्३२ ] [ क्षी सहावीर-वचनाखत 


अन्यान्य विचारों मे होश न खो कर आगे कही गई विधि के अनुसार 
आहार-पानी की गवेषणा करे । 


से गामे वा नगरे वा, गोयररग्गओ गुणी | 
चरे मन्दमणुत्विग्गो, अवक्खित्तेण चेयसा ॥७॥ 
[ दश० अ० ५, उ० १, गा० २ ] 
गाँव में अथवा नगर मे गोचरी के लिये गया हुआ मुनि 
उद्दे गरहित बनकर स्वस्थ चित्त हो धीरे-घीरे चले। 


पुरओ जुगमायाए, पेहमाणो महिं चरे। 
वज्जंतो बीयहरियाईं, पाणे य दगमद्दिय ॥८॥ 
[ दुश० झ्र० ४, उ० १, गा० ३ ] 
मुनि अपने सामने की घुरा प्रमाण ( चार हाथ जितनी ) भूमि 
को देखता हुआ चले । वह चलते समय बीज, हरी वनस्पति, सुक्ष्म 
जीवजन्तु तथा कीचड आदि को छोड़कर चले अर्थात्‌ इन पर पर न 
पड़ जाय इसको पूरी सावघानी रखे । 


न चरेज़ वासे वासंते, महियाए वा पडंतिए | 
महावाए व वायंते, तिरिच्छसंपाइमेसु वा ॥६॥ 
६ दश० अ० ४, उ० १, गा० १० है 


वर्षा हो रही हो, कुहासा छा रहा हो, आँधी चल रही हो 
अथवा पतगे आदि अनेक प्रकार के जोवजन्तु उड़ रहे हों, ऐसी 
णरिस्थिति मे साघु अपने स्थान से वाहर न निकले । 


पभिक्षाचरी ] [ २३३ 
अणाययणे चरंतस्स, संसग्गीए अभिक्‍खर्ण। 
हुज्॒वयाणं पीला, सामण्णम्मि य संसओ ॥१०॥ 

[ दश० भ्० ५, उ० १, गा० १० ] 
गोचरी के लिये वेश्याओ के मुहल्ले मे जानेवाले साधु को उनका 
चार-वार संपर्क होता है, जिससे महात्नतो को पीडा होती है और 
समाज उसकी साघुता पर सन्देह करने लगता है। 
तम्हा एयं वियाणिता, दोस दुग्गइबड़णं। 
वज्ञण वेससामन्तं, झ्ुणी एगंतमस्सिए ॥११॥ 
[ दश० अ० ४, उ० १, गा० ११ ] 
इसलिये दुर्गति को बढाने मे सहायता देलेवाले उपयुक्त दोषो को 
सममकर एकान्त मोक्ष की कामना रखनेवाले मुनि वेश्याओ के 
मुहल्लों मे भिक्षा के लिए जाना छोड दे। 
साण॑ सं गाविं, दि गोणं हय॑ गये। 
सडिम्भ॑ कलह जुड़ूं, दूरओ परिज्षए ॥१२॥ 
[ दश० झ० ५, उ० १, गा? १२ ] 
जहाँ कुत्ता हो, तत्काल व्याही हुई गाय हो, साड, हाथी अथवा 
'घोडा हो या जिस स्थान पर बालक क्रीडा करते हों, कलह हो रहा 
हो, युद्ध मच रहा हो, वहाँ साधु पुरुषको नही जाना चाहिये। बल्कि 
उसका दूर से ही त्याग करना चाहिये । 
अणुन्नए नावणए, अप्पहिड्े अणाउले। 


इंदियाणि जहामार्ग, दमइत्ता मुणी चरे॥१श॥ 
[ दुध० अ० ५, 5० १९, गा० १३] 


ररे४ [ भी महावीर-चचनाझूत 


गोचरी के लिये जाता हुआ साधु अपनी नजर को - बहुत ऊपर 
अथवा बहुत नीचे न रखे, अभिमान अथवा दोचता घारण न करे, 
स्वादिष्ट भोजन मिलने से प्रसतन न होवे अथवा न मिलने से व्याकुल 
न बने और अपनी इन्द्रियो तथा मन को निग्नह कर उसे सन्तुल्ति 
रख सदा विचरण करे। 
दवदवस्स न गच्छेज्जा, भासमाणो य-गोयरे | 


हसंतो नाभिगच्छेज्जा, कुल उच्चाव्य सया ॥१४॥ 
[ दुश० अ० ५, उ० १, गा? १४ ] 
गोचरी के लिये जानेवाला साधु जल्दी-जल्दी न चले, हंसता- 
हँसता न चले अथवा वात-चीत करता न चले। वह सदा धनवान 
और निर्धन दोनो प्रकार के कुलो मे समान भाव से जाय | 
पडिकुटईट कु न पविसे, मामगं परिवज्जए | 
अचियत्त कुल न पविसे, चियचं पविसे कुल ॥१५॥ 
[ दश० अ० ४, उ० १, गा० १७ ] 
साधु को चाहिए कि वह जास्त्रनिषिद्ध कुल मे गोचरी के लिये 
न जाए, गृह के स्वामी ने इन्कार किया हो तो उस घर मे न जाए, 
तथा प्रीतिरहित गृह मे भी प्रवेश न करे। वह अनुराग-श्रद्धावाले 
गृहों मे ही प्रवेश करे । 
समुयाणं चरे भिक्‍खू, कुलमुच्चावर्य सया। 
नीयं कुलमइकम्म, ऊस् नाभिधारए ॥१६॥ 
[दघ० अ० ५, 2० २, गा० २४ ] 


भिक्षाचरी-] -[ डे 
साधु सदा ही सामुदानिक ( धनवान्‌ और निर्घन इन दोनो ) के 
गृह मे गोचरी करे। वह निर्धन कुल का घर सममकर उसे टालकर 
धनवान के घर न जाए । 
असंसत्त पलोइजा, . नाइद्रावलोयए | 
उप्फुल्लं न विनिज्ञाए, निअट्टिज़ अयंपिरों ॥१७॥ 
[दुश० अ० ४, उ० १, गा० २३ ] 
गोचरी के लिये गया हुआ साधु घर मे रही स्त्री की नजर से 
नजर मिला कर न देखे, दूर तक लम्बी नजर न डाले, आँखें फाड- 
फाड कर न देखे । यदि भिक्षा न मिले तो बडबडाए बिना ही वापस 


आ जाए। 
जहा दुमस्स पृप्फेस, भमरों आवियइ रसं। - 
ण य पृप्फं किलामेइ, सो य पीणेह अप्पयं ॥१८॥: 
एसमे ए समणा मुत्ता, जे लोए संति साहुणो । 
विहंगमा वे पृप्फेस, दाणभत्तसणे रया ॥१६॥ 
[ दुश० अ० १, गा० २-३ ] 
भेवरे जब वृक्षो के फूलो का रस पीते है, तब फूलो को तनिक भी 
पीड़ा नही पहुँचाते और अपनी आत्मा को तृप्त कर लेते हैं। उसी 
प्रकार इस जगत मे जो समत्व की साधना करनेवाले वाह्य-अभ्यतर 
परिग्रह से मुक्त साधु है, वे श्रमर के समान इस ससार में केवल अपने 
लिये उपयुक्त ऐसी गृहस्थ द्वारा दी गई सामग्री ( वस्त्र-पात्रादि ) 
तथा शुद्ध निर्दोष भिक्षा प्राप्त करके सन्तुष्ट रहता है । 


प्श्श्द ] [ श्नी सहावीर-वचनामझत 


महुकारसमा वुद्धा, जे भव॑ंति अणिस्सिया | 
नाणापिण्डरया दंता, तेण चुच्चंति साहुणो ॥२०॥ 
[ दश० अ० १, गा० ५ ] 
अमर के समान सुचतुर मुनि अनासक्त तथा हर किसी प्रकार के 
“भोजन मे सन्तुष्ट रहने का अभ्यासी होने से अपनी इन्द्रियों पर काबू 
'पाने का आदी होता है और इसीलिए वह साधु कहलाता है । 
अदीणो वित्तिमेसिज्जा, न विसीइज्ज पंडिए | 
अमुच्छियो भेयणंमि, सायण्णे एसणारण ॥२१॥ 


[ दश० अ० ४, उ० २, गा० २६ ] 
निर्दोष भिक्षा ग्रहण की गवेषणा करने मे रत और आहार की 
“मर्यादा को माननेवाला पण्डित साधु भोजन के प्रति अनासक्ति भाव 
रखे और दीन भावना को छोडकर भिक्षावृत्ति करे। ऐसा करते हुए 
“यदि कभी मिक्षा न मिले तो किसी प्रकार का दुःख अनुभव न करे। 


समरेसु अगारेसु, संधीसु थय महापहे | 
एगो एगित्यिए सद्डि, नेव चिट्ठ न संलवे ॥२श॥ 
(त्त>० अ० १, गा? २६] 
लुहार-णाला, सूना घर, दो घरों के बीच की गली और राज-मार्गं 
जे अकेला साघु अकेली नारी के साथ खड़ा न रहे और वातचीत न करे | 
नाइद्रमणासन्ने, नन्‍नेसि चक्खुफासओ | 


एगो चिटंज्ज भत्तद्ना, लंघित्ता त॑ नहकमे ॥२३॥ 


[ उत्त० अ० १, गा० रेरे ] 


भिक्षाचरी ] [ बरे७- 
गृहस्थ के घर से ( भोजनालय से ) अति दूर नही और अति 
निकट भी नही, तथा अन्य श्रमणो की नजर पडे ऐसे भी नहीं, 
इस तरह साधु को भिक्षा के लिए खडा रहना चाहिये । वह किसीः 
का भी उल्लघन कर आगे बढ़े नही । 
अइभूमिं न गच्छेज्जा, गोयरम्गओ मुणी | 
कुलस्प भूमि जाणित्ता, मिय॑ भूमि परिकमे ॥२७॥ 
[ दश० अ० ४५, उ० १, गा० २४ ] 
गोचरी के लिए गया हुआ साधु, जिस परिवार का जैसा आचार 
हो वही तक परिमित सूमि मे गमन करे। नियत सीमा के भीतर 
गमन नही करे। 
दगमहियआयाणे, बीयाणि हरियाणि य | 


परिवज्जंतो चिट्ठटिज्जा, सबविद्यससाहिए ॥२५॥' 
[ दश० अ० ४, उ० १, गा० २६ | 
सब इन्द्रियों को वश मे रखनेवाला समाधिशील मुनि जहाँ पानी 
और मिट्टी लाने का मार्ग हो, बीज पडे हो अथवा हरी वनस्पति 
हो, ऐसे स्थान को छोडकर खडा रहे । 
पविसित्त परागारं, पाणद्ढा भोयणस्स वा। 
जय॑ चिट्ट मियं भासे, न य रूवेस मर्ण करे ॥२६॥' 
[ दुश० अ० ८, गा० १६ ] 
साधु पानी अथवा भोजन के लिए गृहस्थ के घर में प्रवेश करके 
यतनापूर्वक खडा रहे, थोड़ा बोले और स्त्रियों के सौन्दर्य की ओर 


आक्ृष्ट हो उसका विचार न करे। 


च्श८ ] [ क्री मद्ावीर-वचनासत 


तत्व से चद्द्माणस्स, आहर हरे प्रणमायण | 
अकृष्पियं न गेहिज्जा, पढिगाहिज्ज कृप्पियं ॥२७॥ 
[ दुचु० जु० ४, 3० १, गा० २७ ] 
वहाँ (गृहस्थ के घर ) मर्यादित भूमि में खड़े हुए साधु को 
सृहस्थ जाहार-पानी देवे । वह कलल्‍पनीय हो तो साध उते ग्रहण करे 
और अकल्पनीय हो तो ग्रहण न करे। 
विवेचन--सावु के जाचार जनसार जो वस्त ग्रहण की जा सके 
उसे कल्पनीय जौर न ली जा सके उसे अकल्पनीय कहते हैं । 
नाइठच्चे. नाइनीए, नासन्ने नाइद्रओ। 
फासुय्य प्रकई पिण्डं, पडिगाहेज्ज संजए ॥श८॥ 
[ उत्त० ज० १, गा० रे४ ] 
दाता से ज्यादा ऊपर नही, ज्यादा चीचे भी नहीं अथवा ज्यादा 
यास नहीं और ज्यादा दूर मी नहीं यों खड़ा रुकर भिक्षार्थी सावु 
आयुक अर्थात्‌ जचित्त जोर परक्षत बर्यात्‌ दूसरे के निमित्त बना हुआ 
आहार ग्रहण कर | 
दुण्ह॑ तु भ्रुंजमाणाणं, एगो तत्व निमंतए। 
दिज्लमाणं न इच्छिज्ञा, छंद से पडिलेहए॥ २६ ॥ 
[ द्य० स० ४, उ० ३, गा० रे८ ] 
गृहस्थ के घर मे यदि दो व्यक्ति मोजन कर रहे हों और उनमे 
से एक व्यक्ति निमनन्‍्त्रण दे तो सावु. उस्ते लेने की इच्छा न करे । 


पभिक्षाचरी ] [ २३६ 


इूसरे का अभिप्राय भी जात ले । तात्पर्य यह है कि दोनों की इच्छा 
हो तभी उनके पास से आहार-पानी ग्रहण करे । 
गुलिणीए उबण्णत्थं, विविह॑ पाणभोयणं । 
भुंजमाणं विवजिज्ञा, भ्त्तसेसं पडिच्छण ॥३०॥ 
[ दुश० अ० ४५, उ० १, था० ३९ ] 
गर्भवती स्त्री के लिये बनी विविध प्रकार की भोज्य-सामग्नी यदि 
वह खा रही हो तो सिक्षार्थी साधु उसे ग्रहण न करे। उसके खा 
हैने के पश्चात्‌ यदि अवशिष्ट रहे तो उसे ग्रहण करे । 
सिया य समणट्ठाए, ग्ुलिणी कालमासिणी | 
उद्लिआ वा निसीइजा, निसन्‍्ना वा पुणुड्वए ॥३१॥ 
त॑ भवे भत्तपाणं तु, संजयाण अकृष्पियं । 
दितियं पडियाइक्बे, .ब मे कप्पइ तारिसं॥३श। 
[ दुश० भ० ४, उ० १, गा० ४०-४१ ] 
जिसका नौवाँ महीना चल रहा हैं ऐसी गर्भवती सी कदाचित्‌ 
खडी हो और साधु को आहार-पानी देने के लिये नीचे वठे अथवा 
पहले बैठी हुई हो और बाद मे उठना पडे तो वह आहार-पानी साधु 
के लिये अकल्यवीय बन जाता है। ऐसे प्रसग पर भिक्षा देनेवालो 
महिला से साधु यो निषेष करे कि--इस प्रकार की सिक्षा ग्रहण 
करना मेरे लिये उचित नही है। 
थणग पिज्जेमाणी, दारंगं वा कुमारियं | 
त॑ निक्खिवितु रोयंतं, आहरे पाणमोयणं ॥११॥ 


२४० ] [ क्षी महावीर-वचनारूत 


ते भवे सचपाणं तु, संजयाण अकृप्पिय | 
दितियं॑ पडियाइक्खे, न में कप्पद तारिसं ॥३श॥ 


[ दश० अ० ४५, उ० १, गा० ४२-४३ ] 
बालक अथवा वालिका को स्तनपान कराती हुई द्ली यदि उसे 
रोता हुआ छोड कर आहार-पानी देवे तो वह साधु के लिये अकल्प- 
नीय है। अतः देनेवाली महिला को साधु इस तरह निपेघ व्यक्त करे 
इस प्रकार का आहार मेरे लिये कल्पनीय नही है । 
असर्ण पाणगं वाबि, खाइम॑ साइमं तहा | 
ज॑ जाणिज्ज सुणिज्जा वा, दाणट्ठा पगर्ड इम ॥३४५॥ 
तारिस॑ भत्तपाणं तु, संजयाणं अकृप्पिय | 
दितिय॑ पडियाइक्खे, न में कप्पदइ तारिस ॥३६॥ 
[ दुश० ज० ४, 3० १, गा० ४४-४८ ] 
जो साधु ऐसा जान ले अथवा कही से सुन ले कि यह अशन, 
पान, खादिम और स्वादिम वस्तुएं साथु को दान देने के लिये ही 
तैयार करवाई गई हैं, तो उसके लिये वह आहार-पानी अकल्पनीय 
हो जाता है, बतः उस दाता से साधु को कहना चाहिये कि-शझस 
तरह का आहार-पानी मेरे लिये कल्पनीय नही है । 
विवेचन--आहार के चार प्रकार हैं :--(१) अशन, (२) पान, 
(३) खादिम ओर (४) स्वादिम। इन में क्षुघा का मन करे ऐसे 
पदाये जैमे कि भात, कठोलछ, रोटी, मोटो रोटी, पूरी, बडे, माँड, 
सत्तू आदि अथन कहलाते हैं; पीने योग्य पदार्व जैसे कि चावल का 


सिक्षाचरी ] [ २४१ 


धोन, छाछ, जौ का पानी, केर का पानी आदि पान कहलाते हैं; 
सुभक्ष्य पदार्थ जैसे कि भुने हुए धान्य, पोहे, बादाम, (द्वाक्ष) दाख, सुखा 
मेवा आदि खादिम कहलाते है, और स्वाद लेने योग्य जैसे कि चूर्ण 
की गोली, हरे आदि स्वादिम पदार्थ कहलाते है । 

न ये भोयणम्मि गिड्*ो, चरे उंछं अयंपिरो | 


अफासुयं न झुंजिज्ञा, कीयमुदसियाहड ॥३७॥ 
[ दुश० अ० ८, गा० २३ ] 
साधु भोजन मे आसक्त हुए बिना गरीब तथा धनवान्‌ सभी 
दाताओ के यहाँ भिक्षा के लिये जावे । वहाँ अप्रासुक अर्थात्‌ सचित्त 
वस्तु, क्रीत अर्थात्‌ साधु के लिये ही खरीद कर लाई गई वस्तु, औहे- 
शिक अर्थात्‌ साधु का उद्देश्य रख कर बनवाई गई वस्तु तथा 
आहत अर्थात्‌ सामने लायी हुई वस्तु ग्रहण न करे। भूल से अहण 
कर ली गई हो तो उसका भोग न करे । 
बहुँ परघरे अत्थि, विविहं. खाइमसाइमं। 
न तत्थ पंडिओ कुप्पे, इच्छा दिज्ज परो न वा॥रे८॥ 
[ दुश० अ० ५, उ० २, गा० रे७ | 
गृहस्थ के घर में खाद्य और स्वाद्य अनेक प्रकार के पदार्थ होते हैं, 
प्रन्तु वह न देंवे तो बुद्धिमान्‌ साधु उस पर क्रोध न करे । वह ऐसा 
विचार करे कि देना या नही देना, यह उसकी इच्छा की वात है ।' 
निट्टाणं रसनिज्जूढं, भद्दर्ग पावगं ति वा। 
पुट्टो वा वि अपुड्ो वा, छामालार्भ न निदिसे ॥३४॥ 
[ दुश्० झ० ८, गा० २२ | 
१६ 
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किसी के पूछने पर अथवा पूछे बिना सावु ऐसा कभी न कहे कि 
अमुक जाहार सरस था, और अमुक नीरस । वह बाहार बहुत अच्छा 
था जौर वह वहुत खराब। साधु उसके लाभालाम की चर्चा भी 


नकरे। 


विणएण पविसित्ता, सगासे ग़ुरुणो झुणी। 
इरियावहियमायाय, आगओ य पडिकमे ॥४०॥ 
[ दुा० ज० ४, उ० ३, गा० ८८ ] 
गोचरी से छौटकर आने के पश्चात्‌ सावु विनयपूर्वक अपने स्थान 
में प्रवेश करे लौर चुद के समक्ष जाकर, ईर्वावही का पाठ करके 
क्योत्सर्ग करे । 
आमोइचत्ता ण नीसेसं, अइयारं जहकमं | 
गमणागमणे चर, भत्तपाणे व संजए ॥४१॥ 
उज्जुपन्नों अणुल्विग्गो, अलक्खिचंण चेयसा | 
आलोए शुरुसगासे, ज॑ जहा गहिय॑ भवे॥४शा 
[ दच्च० ज० ४, उ० १, या: ८६-६० 
कायोत्यर्ग करते समय साथु जाने-जाने में तथा जाहार-पानी 
जऋहण करने मे जो कोई अत्तिचार लगे हों उन सव को ग्हु ययाक्रम 
याद करे और उसके लिए हृदय से खेद प्रकट करे। 
दाद में सरलचित्तवाला और जनुद्धिप्न ऐसा सावु अव्याक्षिन्त 
पित्त से गोचरी कैसे मिलो, उसका वर्गन गुरु के समक्ष निवेदित करे । 
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न सम्ममालोइयं हुजा, पुत्ि पुच्छा व जंकरड़ । 
पुणो पडिक्कमे तस्स, बोसईो चिन्तए इस ॥४र॥ 
अहो जिणेहिं असावजा, वित्ती साहण देसिया । 
मोक्खसाहणहेउस्स, साहुदेहस्स घारणा ॥४ १)॥| 


[ दुश० अ० ५) उ? १, गा? ६ ] 
पहले अथवा बाद मे किये गये दोषो की उस समय यदि पूरी तरह 
आलोचना न हुई हो तो फिरसे इसका भप्रतिक्रमण करे. और तब 
क्रायोत्सर्ग करके ऐसा चिल्तन करे कि अहों ! जिनेश्वर देवो ने 
मक्षप्राप्ति के साघनभूत साई का शरीर धारण करने के लिये कैसी 
“निर्दोष सिक्षादृत्ति बताई है ?' 
णमुकारेण पारिता, करिता जिणसंथर्व । 
सज्ञ्ञांण पद्धवित्ता रण, वीसमेज खण्ण झुणी ॥४१ 
[ दश० अ० ४) उ? १, गा० ६रे ) 
पीछे नमो अरिहंताण उच्चारणपूर्वक कायोत्स्ग पोल कर 
'जिनस्तुति करके स्वाध्याय करता हुआ मुनि कुछ समय के लिये 
“विश्वाम करे । 
वीसमंतो इस चिते, हियमई लाममद्डिओं । 
जद में अणुग्गह कुजा, साहू हुज्ञामि तारिओ ॥४६॥ 
[ दुश० ज० ४, 3 २५ गा० ६४ ) 
विश्वाम लेने के पश्चात्‌ पिर्जरार्पी लाभ का इच्छुक वह साधु 
अपने कल्याण के (लिये ऐसा चिंतन करे कि 'अन्य मुनिवर सुर पर 
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अनुग्रह करके मेरे इस आहार मे से थोड़ा भी ग्रहण करे तो में संसार- 
समुद्र पार पा जाऊं । 
साहवी तो चियत्तेणं, निमंतिजा जहकृमं | 
जइ तत्थ केइ इच्छिज्जा, तेहि सद्धि तु भुंजए ॥9७ा। 
[ दा ० अ० ५, उ० १, गा० ६५ ] 
इस प्रकार विचार कर मुनि सर्व साधुओं को प्रीतिपूर्वक 
निमत्रित करे और उनमे से जो सी साधु उसके साथ आहार करना 
चाहे तो उसके साथ आहार करे | 
विवेचन--इसका क्रम ऐसा है कि प्रयम दीक्षावृद्ध को आमन्त्रित 
करे, वाद में उन से उतरते हुए क्रमवाले साधुओं को आमन्त्रित 
करे, वाद में उनसे उतरते हुए क्रमवालों को आमन्त्रित करे। इस 
प्रकार सभी को आमन्त्रित करे । 
अह कोइ न इच्छिज़ा, तओ सुंजिज्ज एकओ | 
आलोए भायणे साहू, जय॑ अप्परिसाडियं ॥४८॥ 
[दुघ० अ० ४, 5० ६, गा० ६६ ] 
यदि आमत्रण देने के बाद कोई साथु आहार का इच्छुक न हो 
तो उक्त साधु जकेला ही चौड़े मुखवाले प्रकाथपुक्त पात्र मे, वस्तु 
नीचे न गिरे ऐसी पद्धति से बतनापूर्वक आहार करे । 
पडिग्गह संलिहिता ण॑, लेवमायाए संजए | 
दुगन्ध वा सुगन्ध वा, सर्व सुंजे न छड॒ए ॥४थ। 
[दशन अ० ४, उ० २, गा १) 


सुकईं त्ति सुपर्क त्ति सुच्छिन्ने सुहृदे मंडे । 
सुणिद्विए सुरद्डि चि, सावज्ज॑ वजण झुणी ॥५०॥ 
[ उत्त० ज० १; गा? ६ ) 
यह ठीक बना हैं, यह अच्छी तरह पकाया है, यह अच्छी तरह 
काटा है, इसकी कडवार्हट दहोक तरह से दूर हुई है, यह अच्छे मशालों 
से बना हुआ है, यह बहूत सुन्दर है आदि वचन सावध होने से मुनि 
इनका प्रयोग न करे । 
तित्तगं व कई व कसाय, अंबि् व महुर लवणं व । 
एयलडमन्नठपउतें, महुधय व भुंजिज्ज संजएण ॥४१॥ 
[ दुश० अ० है) 3 १, गा? ६७ ) 
गृहस्थ द्वारा अपने लिये बनाया तथा शास्तीय विधि से श्राप्त 
आहार कंडवा, तीता, कंसेला, खट्टा, मीठा, अथवा खारा चाहे जैसा हो 
तो भी साधु उसे मु अथवा छत जैसा मीठा मान कर उपयोग 


मे लेवे । 
विवेचल--सस्केत-आार्ईत में तिक्‍त का अर्थ कडवा और कंटु का 


अर्थ तीता ऐसा होता है। े 
विरिसे वा वि, सह वा अखइय । 


बी 


उछल वा जई वीं सुकं, मंथुकुम्मासभोयणं !४२५॥ 
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उप्प्ण नाइहीलिज्जा, अप्पं वा बहु फासुयं। 
मुहालद्धं मुह्दाजीवी, भुंजिज्जा दोसवज्जियं ॥४१॥ 
[ दुश० अ० ५, उ० १, या० ६८-६६ |] 
शास्त्रोक्त विधि से प्राप्त आहार रसरहित हो अथवा विरस हो 
अथवा व्यंजनादि-युक्त हो अथवा व्यजनादि-रहित हो, आद्र हो या 
शुष्क हो, सत्तू हो या उडद के वाकले हों, अथवा सरस आहार थोडा 
हो और नीरस आहार ज्यादा हो, इस प्रकार जैसा भी आहार प्राप्त 
हुआ हो उसकी साथु निन्‍दा न करे। वह निःस्पृह भाव से केवल 
सयमयात्रा के निर्वाह के लिये दाता द्वारा निःस्वार्थ भाव से दिये 
गये दोपवर्जित आहार का भोजन करे । 
अलोले न रसे गिड्े, जिव्मादंते अम्नुच्छिए। 
न रसट्टाए भुंजिज्जा, जबणद्ााए महाम॒णी॥५श। 
[ उत्त० अ० ३४, गा० १७] 
सावु जिह्ना का लोलुप न बने, रस मे आसक्त न बने, जिह्ना 
को वश मे रखे और मूर्ज्छारहित वने । वह स्वाद के लिये भोजन न 
करे, केवल सयम-निर्वाह के लिये भोजन करे। 


'घारा २२०: 
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निक्‍्खम्मसाणाइ अ चुद्धवयणे, 
निच्चं चिचसमाहिओ हृविज्जा ( 
इत्थीण बस ने आधि गच्छे, 
वंतं नो पडिआयहइ जे स भिक्‍्ख ॥शा। 
जिसने ज्ञानियों के वचन सुनकर गृहस्थाश्रम का त्याग किया 
हो, जो नित्य अपने चित्त को समाहित--शान्त रखता हो, जो स्त्रियों 
के मोहजाल मे नही फंसता हो तथा वन किये हुए भोगों को 
भोगने की इच्छा नहीं रखता हो, उसको ही सच्चा भिक्षु समझना 


चाहिये । 
विवेचन--भिक्षु, साधु, यति, सयति, मुनि, अणयार, ऋषि 
आदि एकार्थ शब्द है। 
पुटदवि न॒खण न खणावए, 
सीओदरगं न पिए न पिआवए | 
अगणिसत्थं जहा सुनिसिओं, 
त॑ न जले न जलावए जस भिक्‍लू॥रा॥। 
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जो स्वयं पृथ्वी को न खोदे तथा दूसरे से न खुदवाये, सचित्त 
पानी न पिये और न पिलाये, तीक्ष्ण शस्त्ररूप अप्नि को स्वयं न 
जलाये और न दूसरे से जलवाये, उसे ही सच्चा भिक्षु समझना 
चाहिये । 
विवेचन--सच्चा सिक्षु इनमे से किसी क्रिया का अनुमोदन 
भी न करे। 
अनिलेण न वीए न वीयावए, 
हरियाणि न छिंदे न छिंदावए । 
बीआणि सया विवज़यंतो, 
सचित्त नाहारए जे स भिक्‍खू ॥१॥ 
जो पखे आदि साधनों से स्वय हवा न करे तथा दूसरे के द्वारा 
न कराये, जो वनस्पति को स्वयं न तोडे और न दूसरे से तोडवाये, 
जो मार्ग मे पडे बीजों को छूए बिना ही चले ओर सचित्त का 
भक्षण न करे, उसे ही सच्चा भिक्षु समझना चाहिये । 
वहणं तसथावराण होइ, पुठ्वीतणऋट्ठनिस्सिआरणं । 
तम्हा उद्देसिअं न भुंज, नो वि पए न पयावए 
ज॑ स भिक्‍्खू॥४॥ 
पृथ्वी, तृण और काछ के सहारे रहनेवाले स्थावर तथा त्रस जीवों 
की हिंसा होती है। अतः जो अपने लिये तैयार की हुई मिक्षा न ले, 


स्वयं रसोई न बनाये तथा दूसरे से न वनवाये, उसे ही सच्ना मिल्षु 
सममभना चाहिये । 


सिछु की पहचान ] [ २४६ 


रोइअ नायपुत्तवयणे, अप्पसमे मन्नेज छप्पि काए। 
पंच य फासे महत्वयाईं, पंचासवसंबरे जे स भिक्‍्खू ॥५॥ 
जिसे ज्ञातपुत्रणगवान्‌ महावीर के वचन प्रिय छूगते हो और 
उनके अनुसार जो छकाय के जीवो को आत्मानुरूप मानता हो, 
जिसने पाँच महान्नतो का स्पर्श किया हो और जिसने पाँच आश्रव- 
द्वारो ( इन्द्रियों ) का सवर किया हो, उसे ही सच्चा सिक्षु समझना 
चाहिये । 
चत्तारि वमे सया कसाए, 
धुवजोगी य हृविज्ज चुद्धवयणे। 


अहणे निज्जायरुवर॒यए, 
गिहिजोगं परिषज्जए जे स भिक्‍्खू ॥६॥ 
जो क्रोधादि चार कषायो को छोडे, जो ज्ञानियों के वचन में 
अचल--अटल निष्ठावान्‌ हो, जो पशुओ तथा सुवर्ण-रौप्य आदि 
सपत्ति से रहित हो, जो मूर्च्छावश गृहस्थ के सम्बन्ध को न करता 
हो, उसे सच्चा भिक्षु समकना चाहिये । 
सम्मदिद्ठि सया अमूढे, 
अत्थि हु नाणे तवे संजमे अ | 
तवसा धुणद पुराणपावर्गं, 
मणवयकायसुसंबुढे जे स मिक्‍्खू॥७॥ 


>४५०] [ थी महादीर-वच्ष्याएत 


जो सम्यगूदर्शी हो, जो सदा विज्लेपरहित चित्तवाला हो, जो 
ज्ञान, तप और सयम में निछावान्‌ हो, जो तप करके अपने पुणाने 
पापों का नाथ करनेवाला हो और मन, वचन तया काया को समभ 
मे रसता हो, उसे ही सञ्ना भिक्षु सममना चाहिये। 
तहेव॒ असर्ण पाणगं वा, 
विविहं साइमसाइमं ठशित्ता। 
होही अड्ढो ख्रण परे वा, 
त॑ं न निहे न निहावए जे से भिक्‍्यू ॥4॥ 
एसी तरद जो विविव प्रकार के अदन, पान, सादिम तंथा 
स्वादिम पदार्वो का बन्द या परसों-सर्सों तथा आगामी दिनो के टियि 
सचय करके नही रसता हो ओर दूसरे से सद्ठित करके नही रा्याता 
हो, उसे हो सन्चा भिक्षु सममना चाहिये। 
तहेव॒ अस्ण पाणगं बा, 
विधिहं साह्मसाह्म छमिना। 
टंदिआ साहम्मिआण मंजे, 
अब्चा सज्मायरए ये जे से मिक्स ॥६॥ 
हपों प्रशार जो विधिर सारा में अहान, पाने, साहियि और 
स्यातदिम परदाथों को ब्रान करणे अपने सारधिरणनों -गायी सरों 
सेंगाध से को शिमम्विल बार एसवे माद सं ट महछ। भोजा वर्ग हे 
हर आज क दे इतक उशए गे में हे हल 72 77% 78780 


जा 
फिर शमना बा लत । 


सिक्ठु की पहचान ]] [श्र 


न य बुग्गहियं कहे कहिजा, 
न य कुप्पे निहुइन्दिए प्सन्‍्ते । 
संजमधुवजोगजत्त, 
उबसते अविदेडए जे स भिकखू ॥१०। 
जो लडाई-मगडे खडे हो जाय ऐसी कथा-कहानी नहीं सुनीता 
हो, जो किसी पर क्रीघ नही करता हो, जो पाँचों इंद्रियो को सयम 


है 


में रखता हो, जो रागादि से रहित हो, जो मन, वचन और शरीर 


हे 
ससुहृदुक्खसहे अ जे स्म्विदृ | श्शा 
[ दुश० अ० १०, गा? ९) से० ११ ) 
जो इन्द्रिय-समूढ को प्रिय न लगनेवालें भसग, किसी के हारा 
किया गया क्रीच, दण्डादि का भहीर, अपमान, ( वेताल आदि के 
द्वारा किये गये ) भयडूर शब्द और अट्टूहास की शाल्त भाव से 
सहन करलेता हो, तथा सुख-ढुख मु समदृत्ति रखता हो, उसे ही सत्रा 


ज्ट्३ | [ ञ्ञी महावीर-दक्नासत 
असई वोसइचत्तदेहे, 
अकुई व हए लूसिए वा। 
पुठबीसमे घुणी हथिज्जा, 


अनियाणं अकोउहले ज॑ स भिक्‍्ख ॥१२॥ 
[ दुश्० ज० १०, गा० रहे ] 
जो सद्य देहभावना से रहित हो, जो आक्रोग करने पर भी, 
मऑर-पीट होने पर भी अथवा घायल हो जाने पर भी पृथ्वी 
-के समान क्षमागीरू हो, जो नियाणा न करता हो, अयवा नृत्य- 
गीतादि में उत्सुकता नही दिखलाता हो, उसे ही सच्चा भिक्षु समभना 
चाहिये । 
विवेचन--संयम और तप के फल स्वरूप किसी भी प्रकार के 
सांसारिक सुख की अपेक्षा रखना इसको नियाणा (निदान) कहते हैं । 
अभिभ्व कायेण परीसहाईं, 
समुद्धरं जाइपहाउ अप्ययं | 
विदतु जाईमरणं महब्भयं, 
तवे रए सामणिए जे स भिक्‍खू ॥१ ह॥ 
[ दघव० ज० १०, गा० १४ ] 
जो शरीर से (क्षुवा आदि) परीपहों को जीते, जो संसार से अपनी 
आत्मा का उद्धार करे, जो जन्म और मरण को महाभय का कारण 
मानकर तप में तथा श्रमणवर्म में मन्न रहे, उसे ही सच्चा भिक्षु 
सममतना चाहिये । 


2५४ ] [ ज्नी महावीर-वचनामृत 
इडिं. च सकारणपूय्ण च, 
चए ठिअप्पा अणिहे ज स भिक्‍्खू ॥१६॥ 
[ दुश० अ० १०, गा?१७ ) 
जो अलोलुप हो, किसी भ्रकार के रसों मे आसक्त न हो, अपरि- 
चित गृहों से आहारादि ग्रहण करता हो, जो जीवितव्य के प्रति मोह 
न दिखलाता हो, जो अपने यण, सत्कार औौर पूजा का त्याय करने- 
वाला हो, जिसकी आत्मा स्थिर हो और आकाक्षारहित हो) उसे 
ही सच्चा भिक्षु समझना चाहिये । 
न परं वइज्जासि अयं छुसीले, 
जेणं च कुप्पेज्ज न त॑ वइज्जा | 
जाणिय पत्तयं पृण्ण-पावं, 
अत्ताणं न समुकसे ज स मिक्‍्खू ॥१७ 
दिश० सू० १० यार श््द] 
धह कुब्ील है! ऐसा शब्द दूसरो को न कहता हो, सामनेवाला 
व्यक्ति क्रद्व होवे ऐसे वचन न बोलता हो, जो प्रत्येक आत्मा स्वब॑- 
छत पाप अथवा पुण्य के फल मोगती है, ऐसा जानता हो और जो 
अपने गृुणो की वडाई न करता हो, उसे ही सच्चा भिक्षु समभना 
चाहिये । 
न जाइमते न ये झूवमत्ते, 
न लाममचे न सुएण मत्त | 


पसिक्लु की पहचान ] [२४५ 


भयाणि सबवाणि विवज्जहत्ता, 


धम्मज्ञञाणरण य जे स भिक्‍खू ॥१८॥ 
[दश० ज० १०, गा० १६] 
जो जातिमद, रूपमद, कामम॒द, श्रुतमद, तथा अन्य मदों का 
वर्जन करके धर्मध्यान मे मग्न रहता हो, उसे ही सच्चा भिक्षु 
समभना चाहिये। 


प्वेयण अज्जपयं महाम्लुणी, 
धम्मे ठिओ ठावयई परं पि। 
निक्‍्खम्म वज्जेज्ज कुसीललिंगं, 
न यावि हासंकुहए जे स भिक्‍्खू ॥१श॥ 
[ दुश० क्ष० १० गा० २० ] 
जो महामुनि आयंमार्ग को कहता हो, जो सयममार्ग मे स्थिर 
रहता हो और दूसरो को भी सयम्रमार्ग मे स्थिर रखता हो, जो संसार 
को त्यागने के पश्चात्‌ कुशीलचेश्ति आस्म्भादि कार्य नही करता हो 
तथा हास्य उत्पन्‍्त करनेवाली चेष्टा न करता हो, उसे ही सच्चा भिक्षु 
सममभना चाहिये । 
चह सुणई कन्नेहिं, बहु अच्छीहिं पिच्छ| । 
न य दि सुय॑ सब्बं, भिक्‍्खू अक्खाउमरिहद॥२०॥ 


[दुश० ज० ८ गा० २०] 


भिक्षु कानो से चहुत-सी वाते सुनता हैं और आँखो से अनेक 


न्श्ई | [ श्री महावीर-वच्चनाझूत 


वस्तुएं देखता है, परन्तु सुनी हुई अथवा देखी हुई सभी वाते वह 
किसी दूसरे को कहे, यह उचित नही है । 
अकोसेज्ज परो भिक्‍्खु, न तेसि पडिसंजले ॥२१॥ 
[उत्त० अ० २, गा० २४] 
कोई तिरस्कार करे तो भिक्षु उसपर क्रोध न करे | 
चत्तवुत्तकलतस्स, निन्रावारस्स भिक्‍खुणो। 
पियें न विज्जई किचि, अप्पियं पि न विज्जई ॥श्रा॥। 
छित्त० अ० ६ , गा० १६४] 
पुत्र-पल्ली को छोड़नेवाले तथा सासारिक व्यवहार से दूर ऐसे 
भिक्षु के लिये कोई वस्तु प्रिय नही होती और कोई अप्रिय भी नहीं 
होती । 


सत्वेहि. भरूणहि. दयाणुकंपी, 
खंतिक्खमे संजयबंभयारो । 


सावज्जजोगं परिवज्जयंतो, 
चरेज्ज भिक्‍खू सुसमाहिंइन्दिण ॥२श॥ 
[ उत्त० अ० २१, गया० १३ ] 
भिक्षु को चाहिये कि वह सर्वे प्राणियों के प्रति दयानुकम्पी रहे, 
कठोर वचनों को सहन करनेवाला बने, संयमी रहे, ब्रह्मचारी रहे, 
इन्द्रियों की सुसमाचिवाला बने और सर्व पापकारी प्रवृत्ति का वर्जन 
करता हुआ विचरण करे। 


सिछ्छु की पहचान ] "४७ 


नारीसु नो पणिज्ञेज्जा, 
इत्थी विप्पजहे अणगारे | 
धम्म॑ च्‌ पेसलं णच्चा, 
तत्थ ठविज्ज भिक्‍खु अप्पाणं ॥२४॥ 
( उत्त० अ० ८, भा० १६ ] 
अणगार स्त्रियों के प्रति आसक्त न बने और उत्तका सम्पक--- 
समागम छोड़े। भिक्षु धर्म को सुन्दर मानकर उसमे अपनी आत्मा 
को स्थिर रखे । 
बहु खु मुणिणो भदं, अणगारस्स भिक्‍खुणो। 
सब्बओो विप्पमुकस्स, . एगन्तमणुपस्सओ ॥२४॥ 
[ उत्त० अ० ६, गा? १६ | 
सर्वे बच्चनों से मुक्त होकर एकत्वभाव मे रहनेवाले, गृहरहित, 
भिक्षाचरी करनेवाले मुनि निश्चय ही बहु सुखी होता है । 
त॑ देहवासं असुई असासयं, सया चए निश्चहिअद्धिअप्पा । 
छिंदिचु जाईमरणस्स बंधणं, उबेइं मिक्खू अपुणागर्म गईं ।२६॥ 
[ दुश० झ० १०, शा० २१ | 
आत्मा के हित साधन मे तत्पर साधु इस अशुचिमय और 
अशाश्वत शरीर का सदा के लिये परित्याग कर देता है तथा जन्म-मरण 
के बन्धनों को काट कर, जहाँ जाने के बाद फिर संसार मे जाना नही 
होता, ऐसे मुक्ति स्थान को प्राप्त कर लेता है । 





श्७ 


घारा * २९ : 
संयम की आराधना 


- एगओ बिर्‌ं कुज्जा, एगओ य पवत्त्ं। 
असंजमे नियत्ति च, संजमे य पवत्तणं ॥१॥ 


[ उत्त० क्षर० ३१, गा० २] 
साधक एक वस्तु की विरति करे और एक वस्तु का प्रवर्तन करे । 
वह असंयम की निवृत्ति करे और सयम का प्रवर्तन करे । 
जो सहस्सं सहस्साणं, मासे मासे गयं दए | 
तस्स वि संजमी सेयो, अदिन्तस्स वि किचण ॥२॥ 
[ उत्त० अ० ६, गा० ४० ] 
एक मनुष्य प्रति मास दस लाख गायों का दान करता हो और 
दूसरा मनुष्य कुछ भी नही करते हुए केवल सयम की आराघना करता 
हो, तो उस दान की अवेक्षा इसका यह सयम श्रेष्ठ है। तात्पर्य यह 
है कि अप॑ने पास सम्पत्ति हो, तो दान देना सरल वात है, किन्तु 
अपनी आत्मा पर अनुशासन करना यह सरल बात नही है । 
तमाहु लोए पडिवुद्धजीवी, 


सो जीयइ संजमजीविएणं  ॥३॥ 
[ दृश० चू० २, गा० १४ ] 


संयंस की आराघना ] [२४५६ 


इस लोक मे उसको ही प्रतिबुद्धनीवी--सदा जागृत रहनेवाला 
कहा जाता है--जो सयमी जीवन व्यतीत करता है। 
गारत्थेहि य सब्वेहि, साहवो संजम्नत्तरा ॥४)॥ 
[ उत्त>० अ० ५, गा० २० ] 
सर्व गृहस्थो को अपेक्षा साधु सयम में श्रेष्ठ होते है। तात्पय 
यह कि गृहस्थ चाहे जितने व्रत और नियमों का पालन करते हों, 
किन्तु सयम के विषय में वे साधु की समानता नही कर सकते । 
तहेव हिंस॑ं अलियं, चोज्जं अबम्भसेव्णं । 
इच्छाकाम॑ च लोभ च, संजओ परिवज्जए ॥५॥ 
[ उत्त० ज० २५, गा० २३ ] 
सयमी पुरुष सदा हिसा, मूठ, चोरी, अन्नह्यसेवन, भोगलिप्सा 
तथा लोभ का परित्याग करे । 
अगुस्सुओ उरालेसु, जयमाणो परिचषणए। 
चरियाए अप्पमत्तो, पट्टी तत्थ हियासए ॥६॥ 
[ सु? श्रु० १, ज० ६, गा० ३० ] 
उदारभोगो के प्रति अनासक्त रहता हुआ मुमुक्षु यत्नपूवेक सयम 
मे रमण करे, धर्मचर्या मे अप्रमादी बने और विपत्ति आ जाने पर 
अदीन भाव से उसे सहन करे । 
अणुसोअपदिए बहुजणम्मि, 
पडिसोयलड्धलक्खेणं | 


२६० ] [ क्षी सहादीर-वचनाझृत 


पडिसोअसेव अप्पा, 
दायब्यों होड कामेणं ॥णा। 
झ [ दुश० चू? २, गा० २] 
जगत में बहुत से लोग अनुत्नोतगामी अर्थात्‌ विषय के प्रवाह में 
बहनेवाले होते हैं। किन्तु जिसका लक्ष्य किनारे पहुँचने का है वह 
प्रतिल्नोतगामी अर्थात्‌ विषय-प्रवाह के सामने जानेवाला होता है। 
जो ससारसागर को पार करना चाहता है उसे अपनी आत्मा को 
निःसन्देह प्रतिस्नोत मे-विषय-पराडमुखता मे ही स्थिर करनी 
चाहिए। 
अणुसोअसुहो लोओ, पडिसोओ आसबो सुचिहिआपं | 
अणुसोओ संसारो, पडिसोओ तस्स उत्तारों ॥ढा। 
[ दुश० चू? २, या० ३ ] 
सामान्य मनुष्य चिपय के प्रवाह मे वहनेवाले तथा उसीमें सुख 
माननेवाले होते हैं, जबकि साधु पुरुषों का उद्देश्य तो प्रतित्नोत ही 
होता है। इतना समझ लो कि अनुलोत यह ससार है और ग्रति- 
ज्रोत उससे वाहर निकलने का उपाय है। 
सुसंचुडा पंचहि संबवरेहिं, 
इह जीचिय॑ अणवरक्खमाणा | 
वोसइकाया सुइचचदेहा, 


सहाजये जयह जनन्‍्नसिद्ठ ॥६॥ 
हा [ उच्त- अ० १२, गार ४२ | 


सयम की आराधना ] [२६१ 


जो पांच महात्रतो से हिसादि आखसत्रव के रोधक है, जो ऐहिक 
जीवन की आकाक्षा नही करते, जो काया की मम्तता छोड चुके है, 
और जो देह की सार-सवार चृत्ति से पर है, वे ही महाविजय के 
लिए श्रेष्ठ यज्ञ करते हैं । 
कावोया जा इमा बित्ती, केसलोओ अ दारुणो | 
दुक्खं वंभब्बय॑ घोर, धारेड य महप्पणा ॥१०॥ 
[ उत्त>० अ० १६, गा० ३४ ] 
मुनि जीवन कापोतद्त्ति के समान है , केशलोच अत्यन्त दारुण 
है; और उम्र ब्रह्मचर्य ब्रतका घारण करना कठिन है; परल्तु 
महात्माओं को वे गुण घारण करने चाहिये । 
विवेचन -कापोतवृत्ति का अर्थ है कबूतर के समान जो मिल्ले 
उस पर जीवन चलाना । 
बालयाकबले चेव, निरस्साए उ संजमे। 
असिधारागमणं चेव, दुकरं चरिं तवो ॥११॥ 
[ उत्त० अ० १६, शा० रे८ ] 
सयम रेती के कौर की तरह नीरस है और ततपश्चर्या तलवार 
की धार पर चलने की तरह दुष्कर है। 


जहा अग्गिसिहा दित्ता, पाउं होइ सुदुकर | 


तहा दुकरं करेउं जे, तारुण्णे समणत्तणं ॥१२॥ 
[ उत्त० अ० १६, गा० ३६ ] 


२६२ | [ क्री महावीर-वचनासत 


जैसे प्रज्वलित अग्निशिखा का पान करना अति दुष्कर है, वँसे ही 
तरुणावस्था मे श्रमणत्व का पालन करना अति दुष्कर है। 
जहा दुक्‍्खं भरें जे, होइ वायस्स कोत्थलो । 
तहा दुक्‍्खं करेउ' जे, कीवेणं समणत्तणं ॥१३॥ 
[ उत्त० अ० १६, गा० ४० ] 
जिस तरह कपडे के थैले को वायु से भरना कठिन है, उसी तरह 
कायर ( पुरुष ) के लिये श्रमणत्व का--सयम का पालन करना 
कठिन है। 
जहा अझ॒याहिं तरिउ, दुकरं रयणायरों | 
तहा अणुवसन्तेणं, दुकरं दमसागरों ॥१४॥ 
[ उत्त० अ० १६, गा० ४२ |] 
जैसे भुजाओं से समुद्र को तैर कर पार करना अति कठिन है वैसे 
ही अनुपशान्त आत्मा द्वारा सयमरूपी समुद्र को पार करना अति 
कठिन है । 
इह लोए निष्पवासस्स, 
नत्थि किचि वि दुक्‍करं ॥१४॥ 
[ उत्त० अ० १६, गा० ४४ ] 
इस लोक मे जो तृष्णारहित है, उसके लिये कुछ भी कठिन 
नही है । 
विर्या वीरा ससमद्धिया, कोहकोयरियाइपीसणा | 


पाण ण हणंति सच्वसो, पावाओ विरयाउभिनिख्खुडा ॥१६॥ 
[ सु> श्र० १, अ० २, 5० १, गा० १२ ] 


सयम की आराधना ] [*६३ 


जो ससार से विरक्त है, जो आत्मशुद्धि के लिये तत्पर है, जो 
क्रोध, लोभ आदि दुष्ट मानसिक वृत्तियो को दूर करनेवाले है, वे 
प्राणियों की हिसा कभी नहीं करते । जो पापों से निवृत्त हो गये हैं 
और जो ज्ञान्ति को घारण करते है, वे ही सच्चे वीर है । 
जया या चयइ धम्मं, अणज्ञो भोगकारणा | 
से तत्थ मुच्छिण बाढे, आयई नावचुज्ज्ई ॥१७॥ 
[ दश० चू० १, गा० १ ] 
जब कोई अत्ाये पुरुष केवल भोग की इच्छा से अपने चिरसश्रित 
संयमघर को छोड देता है, तब वह भोगासक्त अज्ञानी अपने भविष्य 
का जरा भी विचार नही करता । 
जया य पूइमो होइ, पच्छा होइ अपूहमोी ॥१८॥ 
[ दश० चू० १, गा० ४ ] 
मनुष्य जब सयमी होता है, तब पूज्य बनता है, परन्तु सयम से 
अष्ट होता है, तो अपूज्य बन जाता है । 
ज॑ सर्य सल्यसाहृणं, ते मय सलगत्तणं। 
साहइत्ताण तं तिण्णा, देवा वा अभरविसु ते ॥१९॥ 
| सू० श्रु० १, अ० १४, गा० २४ ] 
सर्वसाधुओ ह्वारा मान्य ऐसा जो संयमघर्म है, वह पाप का 


नाश करनेवाला है। इसी सयम घर्मे की आराघना कर अनेक जीव 
संसारसागर से पार हुए है और अनेक जीवों ने देवयोनि प्राप्त की है। 


रह ] [ क्री महावीर-वबचनाझृत 


तिविहेण त्रि पाण मा हणे. 
आयहिते अणियाण संबुड़ | 
एवं सिद्धा अप॑ंतसो, 
संपई जे अ अणागयावरे ॥५०। 
[ सु? श्लु० १, झअं० २, उ० ३, गा० न्श््गु 
आत्मकल्याण के लिये मन, वचन और काया से किसी भी जीव 
की हिला नहीं करना, संवमपालन के फल्स्वरूप किसी सांसारिक 
सुख की इच्छा नहीं रखना और दीन गयुप्तियों का पालन करना । 
इस प्रकार अनन्त बात्माएँ सिद्धि-पद को प्राप्त हुईं हैं, वर्तमान काल 
मे सिद्ध हो रही हैं और मविष्य में सी होंगी । 


घारा - २२ : 
तपश्चयां 


बल थाम च पेहाए, सद्भामारुग्गमप्पणो । 
खेच कोल च विन्नाय, तहप्पाणं निजुंजए ॥१॥ 
[ दुश० अ० ८, गा० ३५ ] 
इन्द्रियो शक्ति का श्रद्धा और आरोग्य देखकर तथा क्षेत्र और 
काल को पहचानकर अपनी आत्मा को शारीरिक बल धर्म काये में 
नियुक्त करे । 
एगमप्पाणं. सपेहाए धुणे. सरीरगं ॥२॥ 
[ जा० श्लु० १, ज० ४, उ० २ ] 
साधु आत्मा को अकेला समभकक्तर ( अमोहभाव से ) शरीर को 
उम्र तप द्वारा क्षीण करे । 
सठणी जह  पंसुगुण्डिया, 
विहुणिय घंसयई सिय॑ रयं। 
एवं दविओवहाणवबं, 
कम्म॑ खबड तवस्सिमाहण ॥३१॥ 
[ सु० छु० १, ल० २, उ० १, गा? १४] 


२६६ ] [ क्षी महावीर-पचनास्त 


जैसे शकुनिका नामक एक पक्षी अपने जरीर मे लगी हुई घूल 
को पख फडफडा कर दूर कर देती है, वँसे ही जितेन्द्रिय ऐसा अहिंसक 
तपस्वी अनशनादि तप करके अपने आत्म-प्रदेशों पर कर्म रूपी जमी 
हुई मिट्टी को दूर कर देता है। 
ज॑ किचुवकम जाण, आउक्खेमस्स अप्पणों । 
तस्सेव अन्तराखिप्पं, सिक्‍्खं सिक्‍्खेज्ञ पण्डिए ॥४॥ 


[ सू० श्रु० १, अ० ८, गा० १४ ] 
यदि पण्डित पुरुष किसी भी तरह अपनी आयु का क्षयकाल 
जान ले, तो उस से पूर्व वह शीघ्र ही सलेखनारूप शिक्षा को ग्रहण 
करे। 
खबेत्ता पुत्वकम्माइईं संजममेण तवेण य। 
सत्वदुक्खपहीणड्डा, पकमंति महेसिणों ॥५॥ 
[ उत्त>० अ० २८, गा० ३६ ] 
महर्पिगण संयम और त्तप द्वारा अपने सभी पूर्व कर्मो को क्षीण 
करके सर्व दुःखों से रहित ऐसा जो मोक्षपद है उसे पाने के लिए 
प्रयल करते हैं । 
तबनारायजुत्तणं, मित्ण.. कम्मकंचुय॑ । 
मुणी विभयसंगामों, भवाओं परिमुच्चए ॥६॥ 
[ उत्त० झ० ९, गा० २२ ] 
तपरूपी बाण से सयुक्त मुनि कर्मझूपी कवच को भेदकर कर्म के 
साथ होनेवाले युद्ध का अन्त करता है और भव-परम्परा से मुक्त 


होता है । 


तपश्चर्या ] [ २$७- 
एवं तबं तु दुषिहं, जे सम्मं आयरे मुणी | 
सो खिप्प॑ सच्यसंसारा, विष्पमुच्चई पंडिओ॥७॥ 
[ उत्त> ज० २८०, भा० २७ ] 
जो पण्डित मुनि वाह्म और आश्यन्तर ऐसे दोनो प्रकार के त्॒पों 
का सम्यग्‌ आचरण करता है, वह समस्त ससार से शीघ्र ही मुक्त 


हो जाता है । 


घारा : ३१ ३ 


विनय ( ग्रुरु-सेवा ) 


मूलाओ खांधप्पमवोी दुमसस्‍्स, 
खंधाउ पच्छा सम्नवेन्ति साहा । 
साहप्पसाह्य विरुहन्ति पत्ता, 
तओ सि पुष्फं च फल रसो अ ॥१॥ 
एवं धम्मस्स विणओ, 
मूल. परमो से मोक्‍्खों। 
जंण कित्ति सुय॑ सिम्धं, 
निस्सेसे चाभिगच्छइ ॥श॥ 
[ दश० अ० ६, 3० २, गा० १-२ ] 
वृक्ष के मूल से तना निकलता है। बाद मे तने से विभिन्न 
शाखाएँ निकलती हैं। उन शाखाओों से अन्य कई छोटी-छोटी 
भ्रशाखाएँ ( डाल्याँ ) फूटती हैं। उन प्रणाखाओ पर पत्ते लगते हैं, 
फिर पुष्प खिलते हैं, फल लगते हैं और उसके पश्चात्‌ फलों मे रस 
होता है । 


विनय (गुरूसेवा) ] [ २६& 
इसो प्रकार घर्मरूपी वृक्ष का मूल विनय है और उसका अन्तिम 
परिणाम मोक्ष है। विनय से ही मनुष्य कीति, श्रुतज्ञाव और महा- 
पुरुषो की प्रणसा आदि पूर्ण रूप से प्राप्त करता है । 
जहा सुई ससुत्ता, पडिआ वि न विणस्सह | 
तहा जीवे ससुत्ते, संसारे न विणस्सइ ॥३॥ 
[ उत्त० अ० २६, गा० ४६ | 
जैसे धागा ( सूता ) पिरोई हुई सुई के गिर जाने पर भी वह खो 
नही जाती, ठीक देसे ही ( विनय-पुू्वक ) श्रुतज्ञान कौ प्राप्ति करने- 
वाला जीव चार गतिरूपी संसार मे परिभ्रमण नही करता । 
सुस्तसमाणो उवासेज्ञा, सुप्पन्नं सुतवस्यियं ॥8॥ 
[ सु० श्रु० १, अ० ६, गा० रे३ ] 
मोक्षार्थी पुरुष को चाहिये कि वह प्रज्ञावात्‌ और तपस्वी ऐसे 
गुरु की सेवा-सुश्रुषापूवंक उपासना करे। 
जहाहिअरगी जलणं नमंसे, 
नाणाहुईमंतपया भिसित्त | 
एवायरियं._ उवचिइइजा, 
अगंतनाणोवगओ वि संतो ॥५॥ 
[ दुश० अ० ६, उ० १, गा० ११ ] 
जैसे अग्निहोत्री ब्राह्मण भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार के ( घृत, मधु आदि ) 
पदार्थों की आहुति से तथा वेदमन्त्रों द्वारा अभिषिक्त ऐसी होमाप्मि 


२७० ] ( श्री महांवीर-वचनो मत 


को नमस्कार करता है, वँसे ही शिष्य अनन्त ज्ञानी हो जाने पर भी 
अपने आचार्य की ( गुरु की ) विनयपूर्वक सेवा करे । 
जस्सन्तिए धम्मपयाइ सिक्‍खे, 
तस्सन्तिण वेणइयं पठजे। 
सकारएण सिरसा पंजलीओ, 


कायग्गिरा भो ! मणसा य निच्च॑ ॥६॥ 
[ दश० अं० ६, उ० १, गा० १२ ] 
शिष्य का यह परम कत्तंव्य है कि जिस गुरु के पास उसने धर्म- 
यदों की शिक्षा ग्रहण की हो अर्थात्‌ धर्मज्ञान प्राप्त किया हो, उनका 
अ्रद्धासिक्त मन से आदर करे, (वचन से सत्कार करे) और काया से 
दोनों हाथ जोडकर शिर से प्रणाम करें। इस प्रकार सदा मन, 
वचन और काया से उनके प्रति विनय प्रदर्शित करे । 
थंभा व कोहा व मयप्पमाया, 
गुरुस्सगासे विणयं न सिक्‍खे। 
सो चेव उ तस्स अभूइमभावो, 
फूल व कीयस्स वहाय होइ ॥७॥ 
[ दुश० अ० ६, उ० १, गा० १ | 
जो शिष्य अभिमानवच्, क्रोघवश, मद या प्रमादवश गुरु के पास 


रहकर भी विनय नही सीखंता, अर्थात्‌ उनके श्रति विनय से व्यवहार 
नही करता, उसका यह अविनयी वर्त्तन वाँस के फल की तरह 


विभार्श का कारण बनता है। 


विनय (शुरूसेवा) ] [२७१ 


विवेचल--बाँस के फल आते है तब बाँस फट जाता है। उसी 
प्रकार जो शिष्य गुरु के साथ अविनय से व्यवहार करता है, उसका 
सर्वप्रकार से अघःपतन होता है। 
विणय पि जो उवाएण, चोइओ कुप्पई नरो | 
दिल्य॑ सो सिरिमिज्जंति, दण्डंण पडिसेहए ॥८॥ 
[दश० अ० ६, उ० २, गा० ४ ] 
कोई उपकारी महापुरुष सुन्दर जिक्षा देकर विनय-मार्ग पर चलने 
की प्रेरणा करे, तब जो मनुष्य उस पर क्रोध करता है (और 
उसके द्वारा प्रदत शिक्षा का अनादर करता है) वह स्वयं अपने घर 
आयी दिव्य लक्ष्मी को डण्डा उठाकर हॉक देता है-भगा देता है। 
जे आयरियउवबज्ञायाणं, 
सुस्तसावयणंकरे | 
तेसि सिक्‍खा पवड़ति, 


जलसिता इव पायवा ॥६॥ 
[ दृश० अ० ६, उ० २, गा० १२ ] 

जो शिष्य आचार्य और उपाध्याय की सेवा करता है तथा उनके 
कयनानुसार चलता है, अर्थात्‌ उनकी आज्ञा का सदा पालन करता 
है, उसकी शिक्षा खूब अच्छी तरह जल से सिश्चित वृक्ष के समान 
सदतर बढती जाती है। 

विवेचल--शिक्षा दो प्रकार की है :--(१) ग्रहण और 
(२) आसेवना । शास्त्रश्ञान सम्पादन करने को ग्रहण-शिक्षा कहते 


रेछरे ] [ श्री मद्दावीर-वचनामझूत 


हैं और साथु के आचार के अनुरूप वर्ताव-व्यवहार करने की शिक्षा 
को आसेवना-शिक्षा कहते हैं। जहाँ शिक्षा का सामान्य निर्देश 
किया गया हो, वहाँ इन दोनो प्रकार की शिक्षाओं को समझना 
चाहिये । 

आणानिदेसकरे, . गुरूणमुववायकारए । 

इंगियागारसंपन्‍न्ने, से विणीए त्ति चुच्चई ॥१०॥ 

[ उत्त० अ० ३१, गा०२ ] 
जो शिष्य गुरु की आज्ञा का पालन करनेवाला हो, गुरु के 

निकट रहता हो ( गुरुकुलवासी हो) और गुरु के इग्रित तथा 
आकार से मनोभाव को समभकर कार्य करनेवाला हो, वह विनीत 
कहलाता है । 

अह पण्नरसहि ठाणहिं, सुविणीए त्ति वुच्चई। 

नीयावत्ती अचबले, अमाई अकुऊहले ॥११॥ 

अप्यं च अहिक्खिवई, पवन्धं च न कछुचचई | 

मेचिज़माणो भयई, सुयय लद्धं न मजई ॥१२॥ 

न॒य पावपरिक्खेबी, न य मित्तेस कृप्पई । 

अप्पियस्सावि मित्तस्स, रहे कक्ाण भासई ॥११॥ 

कलहडमरवजिए, चुड्े अभिनाइए | 

हिरिम॑ पडिसंलीणे, सुविणीए चिवुच्चई ॥१७॥ 


[ उत्त० ज० १३, गा० १० से० १३ ] 


विनय (ग़ुरूसेचा) ] [ रछरे 
निम्नाकित पन्द्रह स्थानों में वर्तत करता हुआ साधु सुचिनीत 
कहलाता है $-- 

(१) वह नम्रवृत्तिवाला हो, (२) चपलता-रहित हो, (३) शब्ता- 
रहित हो, (४) कुतूहल-रहित हो, (५) किसी का अपमान करने- 
वाला न हो, (६५) जिसका क्रोध अधिक समय तक न टिकता हो, 
(७) जो मित्रता निभानेवाला हो, (८) जो विद्या प्राप्त कर अमि- 
मान करनेवाला न हो, (&) अपने से त्रुटि हो जाने पर हितशिक्षा 
देनेवाले आचोर्यादि का तिरस्कार करनेवाल्ा न हो, (१०) मित्रों के 
प्रति क्रोध करनेवाला न हो, (११) अप्रिय मित्र की भी पीठ पीछे- 
प्रणसा करता हो, (१२) झंगडा-टठा अथवा किसी प्रकार का कलह 
करनेवाला न हो, (१३) बुद्धिमान्‌ हो, (१४) कुलीन हो और 
(१५) आँख की शर्म रखनेवाला तथा स्थिर-वृत्तिवाला हो । 

आणानिईसकरे, गुरूणमणुबवायकारए | 
पडणीए असंबुद्धे, अविणीए ति चुचचई ॥१श॥। 
[ उत्त० अ० १, गा० ३३) 
जो शिष्य गुरु की आज्ञा पालन करनेवाला न हो, गुरु के 
निकट रहनेवाला न हो ( गुरुकुलवासी न हो ), गुर के मनोभाव के 
प्रतिकूल वर्ततन करनेवाला हो तथा तत््वज्ञान से रहित हो बह 
अविनीत कहलाता है । 
अह चोदसहिं ठाणहि, चइमाणे उ संजए। 
अविणीए बुच्चई सो उ, नित्बाणंच न गच्छइ ॥१६॥ 
श्प 


२७४ ] [ श्री सहावीर-वचनासृत 


अभिक्‍खणं कोही हवइ, पवन्ध॑ च पकुलई | 
मेत्तिजमाणो बम, सुयं लद्बृणम. मज्जई ॥१७॥ 
अवबि पावपरिक्खेवो, अबि मित्तसु कुप्पई | 
सुप्पियस्सावि मित्तस्स, रहे भासइ पावर ॥१८॥ 
पहण्णबयाई दुहिले, थ्वं छड्े अणिर्गहे। 
असंविभागी अवियत्ते, अविणीए त्ति बुच्चई ॥१६॥ 
[ उत्त ० अ० ११, गा० ६ से € ] 
यहाँ वर्णित चौदह स्थानों मे वर्तत करनेवाला साधु अविनीत 
कहलाता है और वह निर्वाण प्राप्त नही कर सकता -(१) जो शिष्य 
वार-वार क्रोध करता हो, (२) जिसका क्रो झीघ्रता से शान्त न 
होता हो, (३) जो मैत्री भावना को छोडनेवाला हो, (४) विद्या प्राप्त 
करके अभिमान करनेवाल्ा हो, (५) किसी प्रकार की च्रुटि हो जाने 
पर हितशिक्षक आचार्यादि का तिरस्कार करनेवाला हो, (६) मित्रो 
पर भी क्रोध करनेवाला हो, (७) अत्यन्त प्रिय मित्र की सी पीठ 
पीछे निन्‍दा करनेवाला हो, (८) असम्बद्ध प्रछापकारी हौ, (६) 
द्रोही हो, (१०) अभिमानी हो, (११) रसादि मे आसक्त हो, (१२) 
इन्द्रियों को वश मे नहीं रखनेवाला हो, (१३) असंविभागी हो 
अर्यात्‌ साधमिंकों को आमन्त्रित किये विना ही खान-पान को अकेला 
ही भोगनेवाला हो और (१४) अप्रीतिकारक हो । 
विवत्ती अविणीअस्स, संपत्ती विणिअस्स य | 
जस्सेयं दुहओ नाय॑ं, सिक्‍खें से अमभिगच्छड ॥२०॥ 
[ दश० ज० €, उ० २, गा० २१ ] 


विनय (गुरुसेवा) ] [२७४ 


अविनयी के ज्ञानादिगुण नष्ट हो जाते हैं और विनयी को 
ज्ञानादिगुणो की सम्प्राप्ति होती है । इन दो बातो को जिसने बराबर 
जान लिया है, वही सच्ची शिक्षा प्राप्त कर सकता है । 


अह पंचहि ठाणेहि, जेहि सिक्‍्खा न लग्भई। 
थम्मा कोहा पमाएणं, रोगेणालस्सएण य ॥२१॥ 


[ उत्त० झ० ११, गा० ३ ] 
(१) अभिमान, (२) क्रोघ, (३) प्रमाद, (४) रोग और (५) 
आल्स्य इन पाँच कारणो से शिक्षा की प्राप्ति नही होती । 
अह अट्वहिं ठाणेहिं, सिक्खासीलि त्ति चुचचई । 
अहस्सिरे सया दनन्‍्ते, न य मम्ममुदाहरे ॥२२॥ 
नासीले न विसीले वि, न सिया अइलोलुए | 


अकोहण सच्चरए, सिक्‍्खासीले त्ति बुच्चई ॥२३॥ 
[ उत्त>० अ० ११, गा० ४-५ ] 
निम्नाकित आठ कारणो से साधु शिक्षाशील कहलाता है ;-- 
(१) वह बार-बार हँसनेवाला न हो, (२) निरन्तर इन्द्रियों को वश 
मे रखनेवाला हो, (३) दूसरो के मर्म को कहनेवाला न हो, 
(४) शीलरहित न हो, (५) शीलको पुनः पुनः अतिचार लगानेवाला 
न हो, (६) खाने-पीने मे लोलुप न हो, (७) शान्तवृत्तिवाला 
हो और (८) सत्यपरायण हो । 
मणोगय॑ वक्ंगयं, जाणित्तायरियस्स उ। 


तु परिगिज्ञ वायाए, कम्मुणा उबवायए ॥२४॥ 
[उत्त० अ० १, गा० ४३] 


२७६ ] [ श्नी सहावीर-दचनामृत 


विनीत शिष्य आचाये के मनोगत-भमावों को जानकर अथवा 
उनके वचन सुनकर अपने वचनो द्वारा उनको स्वीकृत करे और कार्य 
द्वारा उसका आचरण करे | 


वित्त अचोइए निच्चं, खिप्पं हवइ सुचोइए । 
जहोबइट सुकय, किच्चाई कुतनई सया ॥शशा 
[ उचत्त> अ० १, गा० ४४ ] 
विनीत अिष्य गुरु द्वारा प्रेरणा दिये विना भी कार्य में सदझय 
प्रदत्त रहता है और गुरु द्वारा व्यवस्थित रूप से प्रेरित किया गया 
हो तो वह कार्य शीघ्र सम्पादित करता है। अधिक क्या ? गुढ के 
उपदेणानुसार वह सभी कार्य उत्तम प्रकार से करता हैं । 
न चाहिर परिमये, अत्ताणं न समुकसे। 
सुयलाभे न मज्जेज्जा, जच्चा तवस्ति बुद्धिए ॥२६॥ 
[ दशा अ० ८, गा० ३० ] 
विनीत शिय्य किसी भी व्यक्ति का तिरस्कार न करे और न 
आत्म-प्रणवा ही करे । इस तरह वह थ्वान्त्रज्ञान, जाति, तप अबवा 
बुद्धि का अभिमान भी न करे। 
भासमाणो न भासेज्जा, णेव्र वंफेज्ज मम्मयं । 
मातिद्वाणं विवज्जज्जा, अगुचिन्तिय वियागरे ॥२णछा 
[ सृ० झ्रु२ *, ल+ ६, गा० २६ ] 
वह (विनीत शिप्य. दूसरे ज्व्र बोन्ले हो तव बीच में न बोले, 


विनय (मुर-सेवा) ] [२७७ 


मर्मसेदी ( दिल को बुरी लगे ऐसी ) बात न करे, मायावी वचनो का 
त्याय करे और जो बोले वह खूब सोच-समक कर विचार पूर्वक बोले । 
निस्सन्ते सिया अम्ुहरी, बुद्धाणमन्तिए सया | 
अठ्जुत्ताणि सिक्खिज्जा, निरह्वाणि उ वज्जए ॥२८॥ 
[ उत्त० झ० १, गा० ८ ] 
वह सदा शान्‍्त रहे, असम्बद्ध बाते न करे, ज्ञानियों के निकट 
रहकर सदा अर्थयुक्त परमार्थशाघक बातो को ग्रहण करे और निरर्थक 
बातो को छोड दे। 
अगुसासियों न कुपिपज्जा, खंंति सेवेज्ज पंडिए। 
खुड़हि सह संसर्गि, हासं की्ड च बज्जए ॥२९॥ 
[उत्त> अ० १, गा० € | 
गुरु के अनुशासन करने पर क्रोध न करे अपितु क्षमावान्‌ बना रहे 
और दुराचारियो की सगति, हास्य तथा क्रीडा का वर्जन करे । 
मा य चण्डालियं कासी, बहुयं मा य आलवे। 
कालेण य अहिज्जिता, तओ ज्ञाइज्ज एगगो ॥३०॥ 
[ उत्त० आ० १, गा? १० ] 
वह क्रोधादि के वशीमृत हो असत्य न बोले, साथ ही अधिक 
भी न बोले, किन्तु कालानुसार शास्त्रों का अध्ययन करे और एकाग्र 
होकर उन पर चिन्तन-मनन किया करे। 
मा गलियस्सेव कस, वयणमिच्छे पुणो पुणो | 


कंस व ददुमाइण्णे, पाव्ग परिवज्जए ॥३१॥ 
[ उत्त० अ० ६, गा० ६२ ] 


२७८ ] [ क्री सहावीर-वचनाझत 


जैसे अडियल घोड़ा वार-वार चावुक की अपेक्षा रखता है, बसे ही 
विनीत जिप्य वार-वार अनुशासन की अपेक्षा न रखे। जिस तरह 
सीधा घोडा चाबुक को देखते ही कुमार्ग को छोड देता है, बसे ही 
विनीत शिष्य भी गुरुजनों की दृष्टि आदि का सकेत पाकर दुष्ट 
मार्ग को छोड दे । 


ना पुद्ठो वागरे किचि, पुद्दो वा नालिय॑ वए | 
कोहं असच्च छुब्चेज्जा, धारेज्जा पियमप्पिय ॥३२॥ 
[छत्त० अ० १, गा० १४] 
विनीत शिप्य विना पूछे कुछ भी न वोले और पूछे जाने पर 
असत्य न बोले । वह क्रोच को निष्फल बना दे और प्रिय-अप्रिय- 
को समभाव से ग्रहण करे । 


न पक्खओ न पुरओ, नेव किच्चाण पिट्ठओ | 
न जुंजे ऊरुणा ऊरं, सयण नो पडिस्सुण ॥३श॥ 


[ उत्त० अ० १, गा० १८ ] 


विनीत गिप्य आचार्य की पंक्ति मे न बैठे, उनसे आगे भी न 
बैंठे, उनके पीठ पीछे भी न बैठे और वह इतना निकट भी न बे 
कि उनकी जाँघ से जाँघ मिल जाय। यदि गुरु ने किसी कार्य 
का आदेझ दिया हो तो वह शब्या पर सोते-सोते अथवा वठेेठे 
न सुने। तात्ण्य यह कि खछा होकर तथा उनके पास जा कर 
वितय-पुर्वक् सुने । 


विनय (गुरुसेवा) ] [ २७६ 


हत्थं पायं॑ च काय॑ च, पणिहाय जिइंदिए | 
अछीणगुत्तो निमीए, सगासे गुरुणो मुणी ॥१४॥ 
[ दश० अ० ८, गा० ४५ ] 
जितेन्द्रिय मुनि गुरु के समक्ष हाथ, पर और शरीर को यथा- 
वस्थित रखकर तथा अपनी चपल इन्द्रियो को वश मे रखकर ( बहुत 
दूर भी नहीं और पास भी नही इस प्रकार ) बैठे । 
नीय॑ सिज्ज गईं ठाणं, नीयं च आसणाणि ये | 
नीयं च पाए बंदिज्ञा, नीयं कुज्ाय अंजलि ॥३५॥ 
[ दुश० ज० ६, उ० २, भा० १७ ] 
विनीत शिप्य अपनी हा्या, अपनी गति, अपना स्थान और 
अपना आसन गुरु से नीचा रखे, वह नीचा भुक्तकर गुरु के चरणों 
की वच्दना करे और कार्य उपस्थित होने पर नीचे भुककर ही 
अजलि करे। 
आसण उबचिइंज्ञा, अणच्चे अकुए थिरे। 
अप्युद्ाई निरुट्ठाई, निसीएज्जप्पकुकुए ॥३६॥ 
[ उत्त० झऋ० १, था० ३० ] 
शिष्य ऐसे आसन पर बैठे कि जो गुरु से ऊचा न हो, आवाज 
करनेवाला न हो और स्थिर हो । ऐसे आसन पर बेठने के पश्चात 
वह बिना प्रयोजन उठे नही और यदि प्रयोजन हो तो भी बार-बार 
उठे नही । वह भोहे, हाथ अथवा पैरों से किसी प्रकार की चेप्टा 
किये बिना ही शान्ति से बैठे । 


र८० |] [ क्नी महावीर-वचनासझूत 


नेव पल्हत्यियं कुज्ञा, पक्खपिं च संजए। 
पाए पसारिए वाबि, न चिट्टे शुरुणन्तिए ॥१७॥ 
[ उत्त०> अ० १, गा० १९ ] 
शिष्य गुरु के समक्ष पाँव पर पाँव चढाकर, छाती से घुटने सठा 
कर, एवं पैर फैला कर न बैठे । 
आयरिएहि वाहित्तो, तुसिणीओ न कयाइ वि। 
पसायपेहि नियागट्टी, उबचिट्ट गुरु सया ॥शेटा। 
[ उत्त० अ० १, गा० २० ] 
आचार्यों द्वारा वुलाये जाने पर जिष्य कम्मी मौन का अवलम्वन न 
करे, बल्कि गुरकृपा और मोक्ष का अभिलापी ऐसा भिष्य उनके 
समीप विनय से जाए। 
आलखबघंते लव॑ते वा, न निसीएज्ज कयाइ वि । 
चइऊणमासणं धीरो, जओ जत्त पडिस्सुणे ॥३६॥ 
[ उत्त> अ० १, गा? २१ ] 
गुरु एक वार आवाज दें अथवा वार-चार बावाज दें, किल्तु वुद्धि- 
मान्‌ साधु कभी भी अपने आसन पर वेठा न रहे। वह अपना 
आसन छोडकर यतनापूर्वक्र गुरु के निकट जाए और उत्हें क्या 
कहना है, वह विनयपूर्वक सुने । 
आसणगओ न ॒पुच्छेज्जा, 
नेव सेज्जागओं कया। 


विनय (गुरूसेवा) ] [ २८१ 


आगम्यमुकइओ संतो, 
पुच्छेज्जा पंजलीउडो ॥४०॥ 
[ उत्त० अ० १, गा० २२ ] 
गुरु महाराज से यदि कुछ पूछना हो तो शिष्य अपने आसन 
अथवा शब्या पर न्ठा-बेठा कभी नहीं पूछे, अपितु गुरु के समीप 
जाकर और उनके पास उकड़ू बैठ कर और दोनो हाथ जोडकर पूछे । 
ज॑ में बुद्भाणसासन्ति, सीएण फरुसेण वा | 
मम लाभो सि पेहाए, पयओ त॑ पडिस्सुणे ॥४१॥ 
[ उत्त० अ० १, गा० २७ ] 
गुरु महाराज कोमल अथवा कठोर राब्दो मे मुझे जो कुछ शिक्षा 
देते है, उसमे मेरी ही भलाई छिपी हुई है--मुझे ही लाभ है, ऐसा 
विचार कर शिष्य उसे अत्यधिक सावघानी से ग्रहण करे । 
अगुसासणमोबायं, दुकडस्स य चोयणं। 
हिय॑ त॑ मण्णई पण्णो, वेस्सं होइ असाहुणो ॥४२॥ 
[ उत्त० अ० १, गा० *८ ] 
प्रज्ञावात्‌ साधु सदा ऐसा मानता है कि गुरु महाराज ( मधुर 
अथवा कटु शब्दो से ) मुझे जो कुछ अनुशासित करते है, वह सब 
आत्मोन्‍नति के उपाय-स्वरूप ही है और मेरे दुष्कृतों का नाश 
करनेवाला है। परन्तु जो असाधु है उसके लिये यही अनुशासन हष 
का कारण बनता है। आशय यह है कि गुरुमहाराज द्वारा हितबुद्धि 
से दिया गया उपालम्भ या कहे गये दो-चार कटु शब्दों को सुनकर 


र्दर ] [ क्री महावीर-बचनाछत 


जो साधु रोष करता है अयवा गुर के प्रति अनादर व्यक्त करता है, 
वह वास्तव मे साधु नही है। 
हिय॑ विगयभया चुद्धा, फरुसं पि अणुसासण्ण | 
पैसे त॑ होइ मूदाणं, खांतिसोहिकर पयं ॥४शा 
[ उत्त० झ० १३, गा० २६ ] 
निर्भय और तत्तज जिष्य गुरुजनों के कठोर अनुबासन को मी 
अपने लिए पन्‍्म हितकारी मानते हैं, जब कि मूह अज्ञानी विष्यों के 
लिये क्षमा और बात्म-शुद्धिर वह छिक्षापद द्वोप का कारण 
बन जाता है । 
न कोवए आयरियं, अप्पाणं पिन कोवए | 
बुद्धोचघाई न सिया, न सिया तोत्तगवेसए ॥४४७॥ 
[ दश० झ० १, गा० ४० ] 
विनीत गिप्य आचार्य पर कद्ापि क्रोध न करे। बसे ही अपनी 
आत्मा पर भी क्रोव न करे। न ही वह ठत््ववेत्ताओं का उपघात 
करे और उनके दिद्ध खोजे 
आयरिय कृबिय नच्चा, पत्तिएण पसायए | 
विज्ववेज्ञ पंजडीउडो, वएज्ञ न पृणुत्ति च ॥४श॥। 
[ उच० अ० १, गा० ४१ ) 
विनीत झिज्य आचार्य को कुपित जानकर प्रीतिकासफ वचनों से 
प्रसन्‍न हरे ओर हाथ जोच्नर यो क्ट्रे-- फिर से सा अपराय 
कमी न कर गा ।! 


विनय (गुर-सेवा) ] [ रपरे 


जे य चंडे मिए थड़े, दु्वाई नियडी सढे। 
वुज्ज्द से अविणीअप्पा, कई सोअगर्य जहा ॥४६॥ 


[ दश० अ० ६, उ० २, गा० ३ ] 
जो आत्मा क्रोधी, अज्ञानी, अहकारी, सदा कट बोलनेवाला, 
मायावी और धर्त होता है, उसे अविनीत समझना चाहिये। वह 
पानी के बहाव मे गिरी हुई लकडी की तरह संसार के बहाव मे बह 
जाता है । 
स्‌ देवगान्धवमणुस्सपूहए, चहचु देह मलपंकपुत्वयं । 
सिद्धे वा हचइ सासए, देवे वा अप्परए महिड्डिए ॥४७॥ 
[ उत्त० अ० ९, गा० ४८ ) 
देव, गन्धर्व॑ और मनुष्यो से पृजित ऐसा वह विनीत शिष्य मल- 
मूत्रादि से युक्त ऐसे इस शरीर को त्याग कर सिद्ध और शाश्वत 
बनता है, अथवा अल्पकर्म बाकी रहने पर महान्‌ ऋषद्धिशाली देव 
बनता है। 


घारा . 38 : 
कुशिष्य 


वहणे वहमाणस्स, कन्तारं अइवत्तई ! 


जोए वचहमाणस्स, संसारो अहबत्तई ॥१॥ 
जैसे गाडी मे सचे हुए वैलो को जोतने से वे सरलता से वन-प्रातर 
को पार कर जाते हैं, वँसे ही सुशिष्यो को योग-सयम रूपी वाहन मे 
जोजने से वे भी ससाररूपी अरण्य को सुखपूर्वक पार कर जाते हैं । 
खलुंके जो उ जोएड, विहम्माणों किलिस्सई | 
असमाहिं च वेएड्, तोत्तओं से य भजई ॥श॥ 
जो पुरुष वाहन मे अडियल बैलो को जोतता है, वह उन्हें पीटते- 
पीट्ते हैरान हो जाता है, विषाद का अनुमव करता है और उसका 
कोड़ा भी टूट जाता है । 
एगं डसइ पुच्छस्मि, एगं विन्धइ5सिक्खणं । 
एगो भंजइ समिलं, एगो उप्पहपट्धिओं ॥३॥ 
जव वे दुष्ट बेल वाहक की इच्छा के अनुसार गमन नही करते तब 
वह क्रोध मे आकर एक को पूंछ मरोडता है तो दूसरे को वार-वार 
आर लगाता है। तब एक बैल जुए को तोड डालता है और दूसरा 
इघर-उघर जाता है । 


कुशिष्य ] : [ रेप 


एगो पडइ  पासेण, निवेसईइ निवजई। 
उकुदई उप्फिडई, सढे बालगवी वण ॥४॥ 
कोई अडियल बैल एक तरफ भूमि पर गिर पडता है, कोई बैठ 


जाता है, कोई सो जाता है, कोई उछलता है, कोई कूदता है, तो 
कोई तरुण गाय के पीछे भागने रूग जाता है । 


माई मुद्ेोण पडई, कुड्धें गच्छइ पडिप्पह । 
मयपलक्खेण चिट्ठ॑ई, वेगेण य पहावई ॥५॥ 
कोई कपट कर सिर भुक्काकर गिर पडता है, कोई गुस्से हो पीछे 
भागने लगता है, कोई मृत लक्षण से खडा रहता है, तो कोई पूंछ 
उठाकर बेग से भागता है। 
छिन्नाले छिन्दई सेल्लि, दुदन्ते भजइ जुर्ग । 
सेवि य सुस्सुयाइता, उजजहित्ता पलायई ॥६॥ 
कोई अडियल बैल नासिका-रूब्जु (नथ) को तोड देता है, 
कोई निरकुद बनकर जुए को तोड डालता है, तो कोई सूं-सूं की 
आवाज निकालता गाडी को ले भाग जाता है। 
खलुंका जारिसा जोजा, हुस्सीसा वि हु तारिसा | 
जोइया धम्मजाणम्मि, भज्जन्ती धिह्दुब्बला॥ण। 


ऐसे अडियल बैलो को गाडी मे जोडने पर जो स्थिति होती है, 
वही स्थिति धर्मरूपी वाहन मे कुणिष्यो को जोतने से होती है ' 


रेप | [ श्री महाचीर-वचनारूत 


धर्मरूपी वाहन मे नियोजित किये गये कुशिष्य दुर्वबल घृतिवाले होने 
से भली भाँति प्रवृत्ति नही करते । 
इड्डीगारविए एगे, एगेज्थ रसगारवे | 
सायागारविए एगे, एगे सुचिरकोहण ॥८॥ 


कुणिष्यों मे से कोई ऋद्धिगारव मे, कोई रसगारव मे, तो कोई 
सातागारव मे निमम्न होते हैं इसी तरह कोई तो दीघंकाल तक क्रोध 
को धारण करनेवाले भी होते हैं । 
विवेचन-गृहस्य अपनी ऋद्धि---सम्पत्ति का अभिमान करे तो 
ऋद्धिगारव कहलाता है। साघु अपने मत्तमण्डल अथवा शिष्यमण्डल 
का अभिमान करे तो ऋद्धिगाख कहलाता है। गृहस्थ प्राप्त सुन्दर 
भोजन का अभिमान करे तो वह रसगारख कहलाता है और साधु 
प्राप्त इन्छानुसारी भिक्षा का अभिमान करेतो वह रसगारव कहलाता 
है। गृहस्थ अपनी सुख-सुविधा का अभिमान करे तो वह सातागारव 
कहलाता है और साधु मुझे जैसा आनन्द किसी को नही है' ऐसा 
अभिमान करे तो वह सातागारव कहलाता हैं । 
भिक्खालसिए एगे, एगे ओमाणमीरुए | 
थद्ध एगेउणुसासम्मि, हेऊहिं कारणेहि य॥६॥ 


कोई भिक्षाचरी मे आलस्य करता है, तो कोई अपमान से डरता 
है । कोई जाने योग्य घरों मे जाता नही । कुछ मिथ्याभिमान से ऐसे 
अकड हो जाते हैं कि किसी को वंदन करने के लिए ही तैयार नही । 
ऐसे हेतु और विविध कारणों के व्ीभूत कुशिष्यों को में कसे 


कुशिष्य ] [ २८७ 


अनुशासन मे रखूँ? ऐसा विचार आचार्य को खेदपूर्वक करना 
पड़ता है। 


सो वि अंतरभासिल्लो, दोसमेव पकुच्चई | 
आयरियाणं तु वयणं, पडिकूलेइमिक्‍्खण्ण || १० 
कुशिष्य बीच मे बोल उठ्ता है, अपने गुरु अथवा अन्य साधुओ 
पर भिथ्या दोषारोपण करता है और आचार्य के वचनो के विपरीत 
बार-बार व्यवहार करता है। 
न सा भर वियाणाइ, न सा मज्य दाहिई । 
निग्गया होहिई मन्ने, साहू अन्नोउत्थ वज्जड ॥ ११॥ 
( सिक्षा के लिये जाने का आदेश देने पर प्रत्युत्तर में कुशिष्य 
कहता है कि ) वह श्राविका मुझे नही पहचानती, बह मुझे आहार 
नही देगी, में मानता हूँ कि वह घर भी नही होगी। अच्छा हो 
कि आप अन्य साधु को ही भेज दे । 


पेसिया पलिउ चन्ति, ते परियन्ति समंतओ | 
रायवेद्विं व मन्नंता, करेन्ति भिउरडि मुहे ॥१श॥। 


कुशिष्य जिस कार्य के लिये भेजे ग्ये हो वह कार्य करते नही 
और आकर मनगढल्त उत्तर दे देते हैं। वे इधर-उचर भटकते रहते 
हैं किस्तु गुर के पास बैठते नहीं। कभी-कभी कार्य करते भी है तो 
राजा की बेगारी के समान करते हैं और मुंह विगाइते हैं । 


स्८्८ | [ श्री महावीर-बचनासत 


बाइया संगहिया चेव, भत्तपाणण पोसिया | 

जायपक्खा जहा हंसा, पकरमंति दिसो दिसि॥१३॥ 

अह सारही विचित्तेइ, खलुंकेहि समागओ | 

कि सज्स दुइसीसेहिं, अप्पा से अवसीयई ॥१४॥ 

ऐसे प्रसंग पर घर्मरथ के सारथि स्वरूप आचार्य विचार करते हैं 

कि मेने इनको जास्त्र पढाये, अपने पास रखा, आहार-पानी से इनका 
पोषण क्िया। किन्तु जिस तरह हसों के पल फूटने पर वे अल्ग- 
अल्ग दिग्ाओं मे उड़ जाते हैं, उसी तरह सब भी स्वेच्छानुसारी 
आचरण करनेवाले वन गये हैं। मुझे मला इन दुष्ट शिप्यों से क्या 
प्रयोजन है ? मेरी आत्मा व्यर्थ ही खिनन होती है । 

जारिसा मम सीसा उ, तारिसा गलिगदृहा | 

गलिगदहे जहित्ताणं, द्ह पगिण्ठई तब ॥१४॥ 

[ उच्त० झ० 5७, गा: २ से १६ ] 
जैंसे गधे आलसी और बच्यिल होते हैं, व॑से मेरे शिप्य हैं। इन 

आल्सी और अडियिल गवों जैसे शिप्यों को छोड्कर में उम्र तप का 
आचरण क्‍यों न करूँ? तात्पर्य यह है कि मोज्षाभिलापी आचार्य 
को ऐसे कुशिज्यों का व्याय करके जपना वल्वाण साथ लेना चाहिये। 

रमए पंडिए सास, हये भदं व बाहए। 

बाल सम्मद सासन्तो, गलियस्स व बाहए ॥१६॥ 

[ टत्त- ल० ६, गा० 5७ | 


कुशिष्य है! [ रुप 


सीबे-साथे घोडे पर सवारी करनेवाला संवार जिस तरह 
आनन्द पाता है, वैसे ही पण्डितों पर अनुशासन रखनेवाला आचार्य 
आनन्दित होता हैं। ज्से अडियल घोड़े पर सवारी करनेवाला 
सवार कष्ठ भोगता है, वसे ही मूर्ख शिष्यों पर अनुशासन रखनेवाला 
आचार्य कष्ट का भागी बनता हे 


धारा 4 ३५ . 
दुःशील 


चीराजिणं नगिणिणं, जडी संघाडिसुंडिणं । 
एयाणि पिन तायन्ति, दुश्सील परियागयं ॥१॥ 
[ उत्त० भ्र० ५, गा० २१ ] 
चोवर, मृगचर्म, नग्नत्व, जटा, सघाटिका ( बौद्ध साधुओ के 
ओढ़ने का उत्तरीय वस्त्र ) और सिर का मुण्डन आदि किसी 
भी दुःशील को दुर्गति से बचा नहो सकते । तात्पर्य यह है कि बाह्य 
दृश्य ( लिज्र ) कितना भी अच्छा क्यों न हो ? किल्तु गील उत्तम 
हो तभी वह पुरुष सदृगति प्राप्त कर सकता है । 


जहा सुणी पुइकन्नी, निकसिजई सब्बसो | 
एवं दुस्सीलपडिणीए, मुहरी निकसिज्जई ॥२॥ 


[उत्त>० अ० १, गा० ४ ] 


जैसे सडे हुए कानवाली कुतिया सब स्थानों से निकाल दी जाती 
है, वैसे ही दुःशील और गुरुजनों के प्रति वैर रखनेवाला, असम्वद्ध 
प्रापी मनुष्य सब स्थानों से निकाल दिया जाता है। 


दु शील ] हि [२६१ 


फणकुण्ड्ग चइत्ता णं, विट्ठे भुंजद खबरें । 
एवं सी चइत्ता णं, दुस्सी॑ रमई मिए ॥३॥ 
है [ उच्च ० अ० ९१, गा० ५] 
जैसे सुअर अनाज को तजकर विष्ठा'खाता है, वैसे ही मूर्ख 
मनुष्य सदाचार का त्याग कर दुराचार मे प्रवृत्त होता है। 
सुणिया भाव॑ साणस्स, स्यरस्स नरस्प य। 
विणए ठतचिज्ञ अप्पाणं, इच्छंतो हियमप्पणो ॥४॥ 
[ उत्त० अ० १, या० ६ ] 
कुतिया और सूअर के साथ अविनयी मनुष्य को तुलना होती 
देखकर निजहित चाहनेवाला व्यक्ति अपनी आत्मा को विनय और 
सदाचार मे प्रस्थापित करे। 
जबिणों मिगा जहा संता, परिताणण वज्जिया | 
असंकियाई संकंति, संकिआई असंकिणो ॥५॥ 
प्रियाणियाणि संकंता, पासियाणि असंकिणो | 
अन्नाणसयसंबिग्गा, संपर्लिति तहि तहि ॥६॥ 
अह तं॑ पवेज्ज बज्ञं, अहे बज्ञस्स वा वण | 
मुच्चेज्ज पयपासाओ, त॑ तु मंदेण देहए ॥७॥ 
अहिअप्पाउहियप्पन्नाणे, . विसमंतेणवागए । 
स बद़े पयपासेणं, तत्य घाय नियच्छ ॥८॥ 
[ सू> श्लु० १, भ० १, उ० २, गा० ६ से € ] 


२६२ ] [ श्री महावीर-वचयासत 


रक्षण-रहित वन्य पु निः्शड्ू ( सुरक्षित ) स्थान मे गड्भित 
रहते हैं और शब्धूित (भयग्रस्त ) स्थान में निःशड्डू रहते 
हैं । इस तरह सुरक्षित स्थान मे गद्भधा करते हुए तथा पाशवाढे 
स्थान मे शड्भूगरहित वनकर वे अज्ञानी और भयग्रस्त जीव पाथयुक्त 
स्थान मे फंस जाते हैं। यदि ये पशु सभी प्रकार के वन्चनो को लाँध 
कर अथवा उसके नीचे से निकल जाय तो बन्चनों से मुक्त हो सकते 
है। किन्तु मूर्ख पशुओ को यह वात दिखाई नही देती--सममझ में 
नही आतो । फलतः अपना हित न जाननेवाले ये पशु भयडूर पाग- 
वाले प्रदेश मे पहुँच कर पैरों से पाश मे फंस जाते हैं और वहीं वध 
कर दिये जाते हैं । 
एवं तु समणा एगे, मिच्छदिद्टी अणारिया। 
अपकियाई संकंति, सकियाई असंकिणो ॥६॥ 
धम्मपन्‍नवणा जा सा, तं तु संकंति मृढ्गा | 
आरंभाई न संकंति, अवियत्ता अक्रोविया ॥१०॥ 
सत्मप्पं॑ विउकस्स, सब्बं णूर्म विहृणिया । 
अप्पत्तियं अकम्मंसे, एयमट्ट मिंगे चुण ॥११॥ 
जे एयं नाभिजाणंति, मिच्छदिद्टी अणारिया। 


मिगा वा पासवद्धा ते, घायमेसंति णंतसो ॥१२॥ 
[स्‌० श्रु० १, अ० १, उ० २, गा? १० से० ६३) 
इस्त प्रकार कुछ श्रमण जो कि मिथ्याइष्टि और अनार्य हैं, 
वे शड्डभारहित स्थानों में घट्टा करते हैं और घड्धित स्थान में अश- 


दु शील | [ र€रे 


ड्वित बने रहते है। और ऐसे ही ये मूढ जो सच्ची धर्म-प्ररूपणा है, 
उसमें शद्धा) करते हैं ओर आरम्म-समारम्भ के कार्यों मे निःशड्ू 
बने रहते है । 
लोभ, मान, माया और क्रोध का परित्याग कर मनुष्य कर्मरहित 
बन सकता है, 'किन्तु अज्ञानी-मूर्ख मनुष्य इस बात को छोड देता है। 
जो बन्चन-पुक्ति के उपायो को कतइ नही जानते, ऐसे मिथ्या- 
दृष्टि अनाये लोग इसी तरह पाशबद्ध पशुओ के समान अनस्त बार 
चात को प्राप्त होते हैं। 
धम्मज्जियं च॒ ववहारं, वुद्धहिं आयरियं सया | 
तमायरंतो वबहारं, गरहं नाभिगच्छ३ ॥१३१॥ 
[ उच्च ० अ० १, गा० ४२ ] 
जो व्यवहार धर्म-सम्मत है और जिसका ज्ञानी पुरुषो ने भी सदा 
आचरण किया है, उस व्यवहार का आचरण करनेवाला मनुष्य 
कभी भी निन्‍दा का पात्र नही होता । 
अमणुन्नसमुप्पायं,  दुक्खमेव विजाणिया । 
समुप्पायमजाणंता, कहँ. नायंति खसंबरं ॥१४॥ 
[ सू० श्रु० १, झ्० १, उ० रे, गा० १० ] 
बशुभ अनुष्ठान करने से दुशः्ख की उत्पत्ति होती है। जो मनुष्य 
दुःख की उत्पत्ति का कारण नही जानते, वे भला दुःख के विनाश 
का उपाय किस प्रकार जान सकते हैं? 


| अि,नलन नल वेमजपन्‍वा 


घारा : ३६ : 
काप्त-भोग 


अणागयमपस्पंता,  पच्चुप्पस्नगवेसगा । 
ते पच्छा परितप्पन्ति, खीण आउम्मि जोब्णे ॥१॥ 
[ सू> श्रु० १, अ० ३, 3० ४, गा० १४] 
असतृकर्म से भविप्य मे होनेवाले दुःखो की ओर न देखते हुए 
जो केवल वर्तमान सुखो को ढूंटते हैं, अर्थात्‌ कामभाग मे मन्न रहते 
हैं, वे यीवन और आयु के क्षीण होने पर पश्चात्ताप करते हैं । 
जे केह सरीरे सत्ता, वण्ण रूवे य सब्यसों। 
सणसा काय-बक्क्रेण, सब्बे ते दुक्खसंभवा ॥ २ !। 
[ उत्तर झ० है, गा१२ ) 

- जो कोई मनुष्य गरीर के श्रति ही आसक्त हैं और मन, काया 
तथा वचन से केवल रूप और रग में पूरी तरह सरावोर रहते हैं, में 
सब दुःख उत्पन्न करनेवाले हैं । 

जे इह साथाणुगा नग, 
अज्ञोवव्न्ना कामेहि मुच्छिया । 


कास-भोश ] [ २६४५ 


क्िंकणेण. सम॑ यगब्मिया, 

नवि जाणंति समाहिमाहितं ॥ ३ ॥ 

[सू० घ्ु० १, ० २, उ० ३, गा० ४ ] 

जो मनुष्य इस जगत मे पूर्वजन्म के सुकृत्यो के फलस्वरूप सुख- 

वैभव को प्राप्त किये हुए हैं, और काय-भोग मे आसक्त होकर विलासी 

जीवन विताते है, वे कृपण की तरह घर्माचरण मे गिथिलता प्रदर्शित 

करते है ओर ज्ञानी पुरुषों द्वारा कथित समाधि-मार्ग को नही 
जानते । 

भोगामिसदोसबिसन्ने, 
हियनिस्सेयसबुद्धिवोच्चत्थ । 


बाले य मंदिए मूढे, 

बज्जई मच्छिया व खेलम्मि ॥४॥ 

[ उत्त>० अ० ७, गा० ५ ] 

भोगरूपी मास-दोष मे लब्ध, हित और मोक्ष मे विपरीत बुद्धि 

रखनेवाला अज्ञानी, मन्‍्द और मूर्ख जीव कर्मपाश मे इस प्रकार फंस 
जाता है, जिस प्रकार मक्खी बलगम मे । 

उबलेबो होइ भोगेसु, अभ्ोगी नोवलिप्पई। 

भोगी भमह संसारे, अभोगी विप्पमुच्चई ॥५॥ 

[ उत्त> अ० २४५, गा० ३६] ८ 

भोग मे फंसा हुआ मनुष्य कर्म से लिप्त होता है, अमोगी कर्म से 


३६६ | [ श्री महावीर-वचनामत 


लिप्त नहीं होता । भोगी संसार में परिभ्रमण करता है और अभोगी 
संसार से मुक्त हो जाता है। 

उरलो सुको य दो छुदा, गोलया मट्टियामया । 

दो वि आवडिया कुड्ढे, जो उछो सोउत्थ लग्गई।॥६॥ 


एवं रूग्गन्ति दुम्मेहा, जे नरा कामलालसा | 
बपिरता उ न रग्गन्ति, जहा से सुकगोलए ॥७॥ 


[3० अ० २५, गा० ४२-४३ ] 


गीला और सूखा ऐसे मिट्टी के दो गोलो को यदि हम 
किसी दीवार पर फेंके तो उनमे से जो गीला होता है वह दीवार 
पर चिपक जाता है और सूखा चिपकता नही। ठीक उसी तरह जो 
मनुष्य काम-भोग मे आसक्त है और दुष्ट बुद्धिवाला है, वह सासारिक 
बन्बनो में फंस जाता है और जो काममोग से विरुक्त है, वह सासारिक 
बन्चनों मे फंसता नही । 


गिद्धोवमा उ नच्चाणं, कामे संसारबड़ुणे । 
उरगो सुवण्णपासे व्वर, संकमाणों तणुं चरे ॥ <॥ 
[ ड० अ० १४, गा? ४७ | 
गीघ पक्षी की उपमावाले और संसार को वढानेवाले इन कर्म 
भोगों को जानकर जैसे साँप गरुड़ के समीप शकाशील होकर चलता 
हैं, उसी प्रकार तू भी संयममार्ग मे यल से चल | 


न्काम-भोग ] [२६७ 


जे गिद्धे कामभोगेसु, एगे कृडाय गच्छई। 
न में दिट्े परे लोए, चक्‍्खु दिद्ठा इमा रई॥ ६॥ 
[उ3० आअ० ४५, गा० ५ ] 
जो कोई जीव काम-भोग मे आसक्त होता है, वह नरक में जाता 
“है। वह ऐसा विचार करता है कि मैने परछोक तो देखा नही, और 
प्यहाँ का सुख तो मुझे प्रत्यक्ष दीखता है । 
हत्थागया इसमे कामा, कालिया जे अगागया | 
को जाणइ परे लोए, अत्थि वा नत्थि वा पुणी ॥१०॥ 
जणेण सर्धि होक्खामि, हइ बाले पगब्भई । 
कामभोगाणुराएणं, केसे संपडिवज्जई ॥ ११॥ 
[ उ० अ० ४५, गा०६-७ ] 
ये काम-भोग तो हाथ मे आये हुए है, जबकि भविष्य मे मिलने- 
-वाला सुख तो परोक्ष है। और भला कौन जानता है कि परलोक का 
"अस्तित्व है या नही ? 
जो स्थिति दूसरों की होगी, वही मेरी भी होगी ।” ऐसा अज्ञानी 
ज्जीव बोलता है। परन्तु वह काम-भोग के अनुराग से क्लेश 
पाता है। 
तओ से दंड समारभई, तसेस थावरेसु य। 
अट्टाए य अणट्ठाए, भूयंगार्म विहिसई ॥ १२॥ 


[उ० ० ४, गा? ८ ] 


श्ध्ड [ क्षी महावीर-चचनाम्रत 


बाद मे वह तरस और स्थावर जीवो मे दड का आरम्भ करता 
है। किसी प्रकार का प्रयोजन सिद्ध होता हो या नही, फिर 
भी वह भोगी प्राणिसमूह की विविध प्रकार से हिंसा किया ही 
करता है। हु 
,हिंसे बाले मुसावाई, माइल्ले पिसुणे सढ। 
भुंजमाणे सुरं॑ मंस्ं, सेयमेयं ति मन्‍्नई ॥११॥ 
[ उ० अ० ५, गा० ६ ] 
अज्ञानी जीव हिंसा, अस॒त्य, कपट, चुगली, धूतता आदि के 
सेवन करने लगता है। वह मदिरा और मास खानेवाछा बनता है 
और उनको ही श्रेयस्कर मानता है। 
कायसा वयसा मच, वित्ते गिद्धेय इत्थिसु। 
. दुहओ मल संचिणई, सिसुनागो व्व महवियं ॥१४॥ 
[उ० अ० ५, गा० १० ] 
धन और स्त्रियों मे आसक्त बना हुआ भोगी पुरुष काया से मद- 
मत्त वन जाता है और उसके बचनों मे भी मिथ्याभिमान की भलक 
आ जाती है । वह केचुआ की भाँति वाह्म और आशभ्यत्तर दोनों प्रकार 
से मल का सचय करता है। ' ह 
विवेचन -केचुआ का आहार ही मिट्टी है, अतः वह पेट मे 
मिट्टी भरता है और वाहर भी मिट्टी से सना रहता है | इसी तरह 
भोगी पुरुष भी आत्तरिक रूप से मलिन कर्मों का सम्रव करता 
है, और वाह्म रूप से भी अपवित्न बनता है। 


काम-भोग ] [ २६६ 


तओ पुद्टो आयंकेणं, गिलाणो परितप्पई । 
प्मीओ परलोगस्स, कम्म्ताणुप्पेहि अप्पणो ॥१५। 
[ उत्त> आअ० ५, गा० ११ ] 
फिर सयानक रोगो से पीड़ित होकर अनेकविध दुश्खों को 
भोगता है। तथा परलोक से बहुत ही डरकर--भयभीत बन अपने 
दुष्कर्मों के लिये निरतर पश्चात्ताप करता है। 
सबले कामा विस कामा, कामा आसीविसोपमा | 
कामे य पत्थेम्राणा, अकामा जन्ति दोग्गई ॥१६॥ 
[ उत्त० अ० ६, गा० ४३ ] 
कामसोग शल्यरूप है, कामभोग विष के समान है और काममोग 
भयद्डूर सर्प जैसे है । जो कामभोगो की इज्छा करता है, वह उसे प्राप्त 
किये बिना ही दुर्गति मे जाता है। 
खणसेत्तसोक्खा वहुकालदुक्खा, 
पगामदुक्खा अणिगामसोक्खा | 


संसारमोक्खस्स  विपक्खभूया, 
खाणी अणत्थाण उ कामभोगा ॥१७॥ 
छित्त० ० १४, भा० १३ | 
कामसोग क्षणमात्र सुख देनेवाले है और दीघकाल तक दुः्ख 
देनेवाले है । कामभोगो के लिये उपयुक्त सामयी उपलब्ध करने के 
लिये बहुत हो कष्ट उठाना पडता है. जतकि सुख तो नाममात्र का हो 


न३००] [ श्री महावीर-वचनाझृत 


“मिलता है। फिर ससार से छूटने के लिये जो उपाय हैं, उनके 
ये प्रतिपक्षी हैं-पक्के विरोधी हैं और अनर्थ की खान हैं । 


जहा रकिपागफलाण, परिणामों न सुंदरो | 
एवं भ्रत्ताण भोगाणं, परिणामों न संदरो ॥१८॥ 
[ उत्त० सह ओह गा० १७ ] 
जैसे किपाक फल खाने का परिणाम अच्छा नही होता, वैसे ही 
'प्रिभुक्त भोगों का परिणाम भी अच्छा नही होता। 
विवेचन--किपाक फल दीखने में सुन्दर ओर स्वाद मे मीठा 
होता है, किन्तु उसके खाते ही जहर चढने लगता है ओर शीघ्र ही 
'प्राण निकल जाते हैं । 
जहा य क्रिपागफठा मणोरमा, 
रसेण वण्णेण य भ्रुज़माणा । 


ते खुड्ण जीविय पत्चमाणा, 
एओवमा कामगुणा चिवागे ॥१६॥ 
[ उत्त० अ० ३२,गा० २० ] 

जिस तरह किंपाक फल स्वादु और वर्ग से मनोहर होते हैं, किन्तु 
उसके खाते ही प्राण का विनाश हो जाता है, ठीक ऐसा ही काम- 
“भोग का विपाक समझना चाहिये। तात्पर्य यह है कि कामभोग 
प्रथम क्षण मे मनोहर लगते हैं, किन्तु भोगने के पश्चात्‌ अत्यन्त 

-दुः्खप्रद सिद्ध होते हैं । 


काम-भोग ) [२०१ 
सल्य॑विलविय गीय॑, सब्चं नटूं विडंबिय । 
सब्बे आभरणा भारा, सब्बे कामा दुह्यचहा ॥२०॥ 
[ उत्त० आ० १३ गाः १६ ] 


( कामवासना का पोषण करनेवाले तथा बढानेवालें ) सभो गीत 
विलाप तुल्य हैं, सभी नृत्य बिडम्बना के समान है और सर्वे आसू 
पण भारूूप है। इसी तरह सर्वेश्रकार के काम-मोग अत्त में दुश्ख 
को ही लानेवाले हैं । 

अच्चेह कालो तुर॒न्ति शइओ, 
न यावि भोगा पुरिसाण निच्चा । 


उविद्ध भोगा पुरिस चयन्ति, 
दुम॑ जहा खीणफर्ल व पक्खी ॥२१॥ 

[ उत्त० अ० (३५ गा? रेरे ] 
रात्रियाँ व्यतीत हाती जाती हैं और 
हैं । जैसे पक्षी फलहीन वृक्षों को 
क्तवाले पुरुषों के पास 


समय बहता जाता है, 
पुरुषों के कामभोग भी नित्य नही 
छोड़ देते है, वैसे ही कामभोग भी क्षीण र्गाः 
आकर उनको छोड़ देते हैं । 
पुरिसोरम पावकम्छुणा, 


सन्‍ना इह कामसुस्छिया, 
[ सु० झु० १५ अर 


को शीघ्रगामी मानकर 


पलियन्त॑ मणुयाण जीविय। 
मोह जन्ति नरा अंसडुडा ॥२२॥ 
२,उ०२ १, गा० १० ] 


हे मनुप्य तू जीवन र पापवर्मो से विर्त 


3०२ ] [ क्षी सहाचीर-वचनाम्त 


'हो जा । जो मनुष्य असयमी वनकर काम-मूच्छित हो जाते हैं, वे मोह 
को प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ हिताहित का विवेक करने मे गक्तिमान्‌ नही 
बनते । 
- अधुव जीविय॑ नच्चा, सिद्धि मग्गं वियाणिया | 

० विषणिअइज भोगेसु, आउं परिमिअमप्पणो ॥२श॥। 

[ दुश० अ० ८, गा० ३४ ] 

“ “मनुष्य की आयु परिमित ( अल्प ) है; और प्राप्त जीवन क्षण- 
'मंगुर है। मात्र सिद्धिमार्ग हो नित्य है, ऐसा मानकर भोगों से निदृत्त 
डोना चाहिये । 

संवुज्ञह [ कि न वुज्क्षह 
संबोहि खछपेच्च दुलहा | 
नो हूृवणमन्ति राइओ, 
नो सुलभ पुणरावि जीवियं ॥२४॥ 
८; [ सु० श्लु० १, अ० २, उ० ९ गा० २ ] 
हे लोगो ! तुम समझो | इतना क्यो नहीं समभत्ते कि परछोक 
भें सम्वोधि अर्थात्‌ सम्यगदर्शन की प्राप्ति होना अत्यन्त कठिन है । 
जो रात्रियाँ बीत जाती हैं, वे पुनः लौट नहीं आती और मनुष्य का 
जीवन भी पुनः प्राप्त होना सुलम नही है । साराण यह है कि काम- 
नसोग का परित्याग करके इस जीवन मे जितना वन सके उतना आत्म- 
कऋलयाण कर लो । 
डइह जीवियमेव पासहा, 
तरुण. वाससयस्स तु । 


कास-भोग ] [ ३०३ 


इत्तवासे ये बुज्यह, 
गिड्डनरा कामेसु मुच्छिया ॥२४॥ 
[ सू० श्रु० १, अ०, उ० रे९, गा० ८ ) 
इस ससार में तु जीवन को ही देख | उसे ही भली-भाँति परख। 
वह तरुणावस्था मे अथवा सौ वर्ष की आयु मे ही टूट जाता है। यहाँ 
तेरा कितना क्षणिक निवास है, इसे तू अच्छी तरह समझ । आश्चर्य 
है कि आयु का विश्वास न होने पर भी मनुष्य कामभोग मे 
आसक्त रहते है । े 
इह कामाणियइस्स, अत्तहू अवरज्ञई । 
सोच्चा नेयाउयं मर्गं, ज॑ं शुजो परिभस्सई ॥२६॥ 
[ उत्त० अ० ७, गा० २४ ] 
इस ससार मे कामभोग से निवृत्त न होनेवाले पुरुष का आत्म- 
प्रयोजन ही नष्ट हो जाता है। मोक्षमार्ग को सुनकर भी वह पुनः 
पुनः अष्ट हो जाता है। 
बाहेण जहा व्‌ बिच्छए, अबले होश गय॑ पचोइए। 
से अन्तसो अप्यधासए, नाइवहे अबले विसीयइ ॥२७॥ 
एवं कामेसणं बिऊ, अज सुर पयहेज्ज संथव | 
कामी कामे ण कामए, लड्धे वा वि अलद्ध कण्ुई ॥ २८॥ 
[ सु० श्रु० १, ज० २, उ० ३, गार ५-६ ] 
जैसे वाहक हारा पीडा पहुँचाकर चलाया गया बेल थक जाता हैं 
ओर मार खाने पर भी निर्वेल होने के कारण चल नही सकता और 


३०४ ] [ श्री महादीर-वचनामक 


वह अन्त मे कष्ट का अनुभव करता है, वँसे ही क्षीण मनोबलवाला 
अविवेकी पुरुष सद्वोध प्राप्त होने पर भी कामभोगरूपी कीचड से बाहर 
नही निकल पाता। वह प्रायः ऐसे ही विचार करता रहता है कि 
से आज अथवा कल कामभोगों को छोड़ दूँगा'। सुख की इच्छा 
रखनेवाल्ग पुरुष कामभोग की कामना कदापि न करे और प्राप्त भोगों 
को भी अप्राप्त कर दे अर्थात्‌ छोड दे । 
दु्परिच्चया इसे कामा, 
नो सुजहा अधीरपुरिसेहिं । 
अह सन्ति सुतल्रया साहू, 
जे तरंति अतरं वणिया वा॥रहधा 
[ उत्त० ज० ८५, गा० ६ | 
कामभौगो का त्याग करना अत्यन्त कठिन है। निर्वेल पुरुष 
इन्हें सरलता से नही छोड सकते । परन्तु जो सुब़्तो को घारण करने- 
वाले साधु पुरुष हैं, वे जहाज द्वारा व्यापार करनेवाले पुरुषों के समाच 
कामवासना के दुस्तर समुद्र को पार कर जाते हैं । 
कामाणुगिद्धिप्पमवं॑ खु दुख, 
सब्बस्स लोगस्स सदेवगस्स । 


ज॑ काइयं॑ माणसिय च किचि, 
तस्स5न्तर्ग गच्छद वीयरागो ॥३ ० 


[ उत्त० ज० ३२, गा० १६ ] 


कास-भोग ] [३०६ 

देवलोक सहित अखिल विश्व में जो कोई शारीरिक और मानसिक 
दुःख हैं, वे सब काम-भोग की आसक्ति मे से ही पैदा हुए है। एक- 
मात्र बोतराग हो उनका अत्त प्राप्त कर सकते है । 

कफामकामी खलु अय॑ पुरिसे, से सोयई, जुरइ, 
तिप्पइ, परितप्पद ॥३१॥ 
[ आ० शु० १, ज० ९, 3० ५ ] 

विषयो का लोलुपी यह पुरुष ( विषयों के चले जाने पर ) शोक 
करता है, विलाप करता है, लच्जा-मर्यादा छोड़ देता है और अत्यत्त 
पीडा का अनुभव करता है। 


२० 


घारा : ३७ : 
अमाद्‌ 


- पसाय॑ कम्ममाहंसु, अप्पमायं तहाऊंचर | 
”" तब्मावादेसओं वावि, बाल पंडियमेव वा ॥१॥ 
[ स्‌० श्लु० १, ज० ८, गा० ३ ] 
तीर्थद्भरादि महापुरुषों ने प्रमाद को कर्मोपादान का कारण बंत- 
लाया है और अप्रमाद को कर्मक्षय का । इसी कर्मोपादान और कर्म-क्षय 
के कारणवण ही मनुष्य को वाल और पडित कहा जाता है। सायन 
यह है कि जो प्रमाद के वशीसृत्‌ होकर कर्मोप्रादान करता है, वह 
बाल है--अज्ञानी हैं और जो अप्रमत्त बनकर कर्म का क्षय करता है, 
वह पण्डित हँ--ज्ञानी है । 
विचेचन---धर्मारावन में आल्स्य और विषय-कपाय मे प्रवृत्ति 
इसे सामान्यतया प्रमाद कहा जाता है। इस प्रकार के प्रमाद का 
सेवन करते हुए कर्म का उपादान होता है, अर्यात्‌ आत्मा को कर्म 
का वन्चन होता है और उससे आत्मा भारी वन जाती है। जबकि 
अप्रमत्त बनने से अर्थात्‌ सदनुष्ठान का सेवन करने से कर्म का क्षय 
होता है और आत्मा हल्की चनती है। इसल्यि सुज्ञ मनुष्य के लिए 
प्रमाद का त्याग करना ही उचित है । 


प्रसाद | [ ३०७ 


इमं च से अत्थि इमं च नत्थि, 
इमं च मे किच्च इमं अकिच्च | 
त एयमेव लालप्पमाणं, 
हरा हर॑ति त्ति कहं प्माएं ॥२॥ 
[ उत्त० अ० १४, भा० १४ ] 

'यह मेरा है,, 'यह मेरा नही है,' 'यह मेने किया है', 'यह मैने 
नही किया ,' इस प्रकार सलाप करते हुए पुरुष का आयुष्य रात्रि ओर 
“दिवसरूपी लुटेरे ला करते है, वहाँ प्रमाद केसे किया जाय ? 

असंखय॑ जीविय मा पमायए, 
जरोवणीयस्स हु नत्थि ताणं। 
एवं विजाणाहि जणे पमत्त, 
किण्णु विहिंसा अजया गहिन्ति १ ॥३॥ 
[ उत्त० क्ृ० ४, गा० १ |] 

जीवन टूट जाने के बाद जुड़ता नहीं और जरावस्था के आ 

'पहुँचने पर उससे बचकर नहीं रहा जा सकता। जो प्रमत्त है, अनेक 


प्रकार की हिंसा करनेवाले हैं और सयम-विहीन है, वे मरा अन्त 
समय मे किसकी शरण मे जाएँगे १ 


जे पावकम्मेहि धर्ण मणुस्सा, 
समाययन्ती असई गहाय। 


[ क्री मदह्ावीर-वचनाश्ुत 


पहाय ते पासपयड्डिए नरे, 
वेराणुबद्धा नरयं उवेन्ति ॥७॥ 
[ उत्त० आृ० ४, गा० २] 
जो मनुष्य कुमति से पाप-कर्म करता हुआ घन सपादन करते हैं, 
वह विषय रूप पाश में बंव जाता है। ऐसे मनुष्य सम्रह किये हुए 
धन को यहाँ पर छोड नरक में जाते हैं, क्योंकि उन्होने इस तरह 
धन सपादन करते हुए कई प्राणियों के साथ वैरानुबन्ध किया है। 


संसारमावन्न परस्स अदा, 
साहारणं ज॑ं च करेह कम्मं | 
कम्मस्स ते तस्स उ वेयकाले, 
न वन्‍्धवा बन्धचयं उवेन्ति ॥४॥ 
[ उत्त० अ० ४, गा० ४ ] 
ससारी जीव अपने कुठुम्ब-परिवार के लिये कृषि, वाणिज्य आदि 
प्रवृत्तियाँ कर कर्म बाँंचता है। पर जब वह कर्म का फल भोगने 
का समय आता है, तब बन्चुजन वन्धुता नही दिखलाते, अर्थात्‌ उन 
कर्मो के फल का बँटवारा नही करवाते। अतः कर्मों का फल उस 
अकेले को ही भोगना पडता है । 
वित्तेण ताणं न लगे पमत्ते, 
इमम्मि लोए अदुवा परत्था | 
दीवप्पणई्ट व अणंतमोहे, 
नेयाउयं दट्ठुमदट्ठमेव ॥६॥ 


[उठत्त० अ० ४, गा० ४ ] 


अंमाद | [ ३०६ 
प्रमादी पुरुष इस लोक मे अथवा परलोक मे कहीं भी धन के 
द्वारा अपना रक्षण नही कर सकता। अनन्त मोहवाले इस प्राणी का 
विवेकरूपी दीपक बुक जाता है, अतः वह न्याय-मार्ग को देखते 
हुए भी नही देख कर कार्य करता रहता है। तात्पय॑ यह कि चह 
न्याय-मार्गय मे प्रवृत्त नही होता । 
सुत्तसु यावी पडिवुद्धजीवी, 
न वीससे पंडिए आसुपन्ने । 
घोरा मुहुत्ता अबलं सरीरं, 
भारंडपक्खीव चरे5प्पमत्तो ॥७॥ 
[ उत्त० अ० ४, गा० £ ] 
मोहनिद्रा मे गाढ सोये हुए मनुष्यो के बीच रहते हुए भी सदा 
जागृत बुद्धिमान्‌ पण्डित प्रमाद का विश्वास न करे। अर्थात्‌ वह 
प्रमादी न बने। काल भयकर है और शरीर निर्बल, ऐसा मानकर 
चह भारड पक्षी के समान अप्रमत्त बनकर विचरण करे। 
उन्द निरोहेण उवेद मोक्‍्खं, 
आसे जहा सिक्खियवम्मधारी । 
घुच्वाईं वासाईं चरे5प्पमत्तो, 
तम्हा झ्ुणी खिप्पस्नवेइ मोक्ख ॥॥८॥॥ 
[ उत्त० अ० ४, गा० ८ ] 
जैसे सवा हुआ कवचचारी घोडा अपनी स्वच्छुन्द वृत्ति को रोकने 
के पश्चात्‌ ही विजयी होता है, बसे ही मनुष्य भी अपनी स्वच्छन्द 


३९० ] [ श्री मह्दावीर-वचनामृत 


प्रवृत्ति पर नियंत्रण पाने पर ही मोक्ष प्राप्त कर सकता है। अप्रमत्त 
साधक को दीघेकाल तक सयम का आचरण करना चाहिये, क्योंकि 
ऐसा करने से वह शीघ्र ही मोक्ष को प्राप्त कर सकता है। 


खिप्पं न सकेद विवेगमेउं, 
तम्हों समुद्ठाय पहाय कामे | 
समिच्च लोग समया महेसी, 


आयाणुक्खी. चरे5्पमत्तो ॥।॥| 
[ उत्त>० अ० ४, गा० १० ] 
विवेक झीजघ्र ही प्राप्त नही हो सकता । अतः आत्मानुरक्षी 
साधक काम-भोग का परित्याग कर और समभाव पूर्वक लोक का 
स्वरूप जान कर अप्रमत्त रूप से विचरण करे | 
दुमपत्तर पंइयए, जहा निवड॒इ राइगणाण अच्चए | 
एवं मणुयाण जीवियं, समय गोयम ! मा पमायणए ॥१ ० 
[ उत्त० अ० १०, गरा० १ ] 
रात्रि बीतने पर वृक्ष के पीले पत्ते कड जाते हैं, उसी तरह 
मनुष्य के जीवन का भी एक न एक दिन अन्त आता ही है; 
ऐसा समझ कर है गौतम ! तू समय मात्र का प्रमाद मत कर | 
विंवेचन--काल के सुक्ष्मतम विभाग को समय कहते हैं। 
उसकी तुलना मे क्षण बहुत वड्य काल है। 
कुसग्गे जह ओसबिन्दुए, 
थोव॑ चिट्ठव॑ई लम्बमाणए | 


प्रमाद ] [२३२११ 


एवं मणुयाण जीवियं, 
समय गोयम ! मा पमायए ॥११॥ 
[ उत्त ० अ० १०, गा० ९ ] न्‍ 
जँस कुश के अग्रभाग पर स्थित ओस की बूंद गिरने की तैयारी 
मे रहती है और थोडे समय तक ही टिकती है, वैसे ही मनुष्य कां 
जीवन भी नष्ट होने की स्थिति मे ही रहता है और अल्प समय तक 
ही स्थिर रहता है ; ऐसा मानकर हे गीतम ! तू समयमात्र का भी 
प्रमाद मत कर । 
इइ इत्तरियम्मि आउए, 
जीवियए वहुपच्चवायण | 
विहुणाहि रय॑ पुरे कं, 
समय गोयम ! सा पमायए ॥१२॥ 
[ उत्त० ऋ० १०, शा० ३ ] 
आयु थोड़ा है और जीवितव्य अनेकचिध विघ्नों से मरा हुआ 
है, अतः पूर्व भव के कर्पो की रज दूर करने के लिये है गौतम ! तू 
सयय मात्र का भी प्रमाद मत कर। 
दुर्लहे खल माणुसे भवे, 
चिरकालेण वि सब्बपाणिणं | 
गाढठा य विवाग कम्प्रणों, 


समय गोयम ! मा पमायए ॥१३॥ 
[ उत्त० अ० १०, गा० ४ ] 


रे१२ [ न्नी सह्दावीर-वचनासूत 


सर्व प्राणियों को दीर्घकाल के बाद भी मनुष्य-जत्म मिलना दुर्लभ 
है, क्योंकि दुष्कर्म का विपाक अत्यन्त गाढ होता है। अतः हे 
गौतम ! तू समय मात्र का भी प्रमाद मत कर । 
ववेचन--कहने का आशय यह है कि प्ाणी पहले किये हुए 
गाढ़ कर्मों को भोग ले और पुण्य का कुछ संचय करे तब ही मनुष्य 
जन्म की प्राप्ति होती है । 
एवं भवसंसारे संसरह, 
सुहासुहेहि. कम्मेहि । 
जीवोी. पम्ायबहुलो, 
समय गोयस ! मा पमायए ॥१४॥ 
[ उत्त>० अ० १०, गा? १४ ) 
इस प्रकार प्रमाद की अधिकतावाला जीव अपने शुभाशुभ कर्मों 
से संसार में परिभ्रमण करता है । अतः है गौतम | तु समय मात्र का 
भी प्रमाद मत कर । 
लद॒घृण.. वि. साणुसत्तणं, 
आरियतं पुणरावि दुल्लहं। 
चहवे दसुया मिलक्खुया, 
- समय गोयस ! सा पमायण॥ १४॥ 
[ छत्त> ज० १० गा? २६ ] 


मनुष्य-जन्म मिलने पर सी आय॑त्व मिलना अत्यन्त कठिन है, 


अमाद ) क [३६१३ 


क्योंकि मनुष्यो मे मी अनेक दस्यु और म्लेच्छ होते है, भर्थात्‌ अनाये 
होते हैं । इसलिये हे गौतम ! तू समय मात्र का भी प्रमाद मत कर । 
लद॒घृण वि. आरियत्तणं, 
अहीणपंचदियया हु दुल्लहा। 
विगलिन्दियया हु दीसई, 
समय गोयम ! मा पमायए ॥१६॥ 
[ उत्त० झ० १०, गा० १७ ] 
आयं॑त्व प्राप्त करने के उपरान्त भी पाँचों इन्द्रियों से पूर्ण होना 
खुर्लभ है, क्योकि अनेक मनुष्य इन्द्रियो की विकलता, न्यूनता 
अथवा हीनता वाले होते है। अतः है गौतम ! तू समय मात्र का भी 
अमाद मत कर। 
अहीणपंचंदियत्त पि्‌ से लहे, 
उत्तमधम्मसुई हु दुल्लहा | 


कुतित्यिनिसिवएण._ जणे, 
समय गोयस ! मा पमायण ॥१७॥ 
[ उत्त० अ० १०, या? ६८ ) 
पाँच इन्द्रियो से पूर्ण होने पर भी उत्तम घ॒र्म का श्रवण 
'वस्तुतः दुर्लेस है; क्योंकि बहुत से मनुष्य कुतीधियो की सेवा 
करनेवाले होते हैं । इसलिये हे गीतम ! तू समय मात्र का भी ग्रमाद 
मत कर | 


३१४ ] [ श्री महावीर-वचनामूऊ 


लद्धूण वि उत्तमं सुई, 
सहहणा पुणरात्रि दुल्लहा | 


मिच्छत्तनिसिवए जणे, 
समय गोयम ! मा पमायए ॥१८॥ 
[ उत्त० अ० १०, गा० १६ ] 
उत्तम घ॒र्मश्रवण का अवसर प्राप्त होने पर भी उस पर श्रद्धा होना 
अत्यन्त दुष्कर है, क्योकि बहुत-से लोग उत्तम घर्मश्रवण के पश्चात्‌ 
भी मिथ्यात्व का सेवन करते दिखाई देते हैं। इसलिये है गोतम ! तू 
समय मात्र का भी प्रमाद मत कर । 
धम्मं पि हु सहृहन्तया, 
दुल्लहया काएण फासया | 
इह कामगुणंस इच्छिया, 
समय गोयम ! सा पमायए ॥१६॥ 
[ उत्त>० अ० १०, गा० २० ] 
धर्म पर अट्टूट श्रद्धा बंठ जाने पर भी उसका काया से आचरण 
करना अति कठिन है, क्योंकि धर्म पर श्रद्धा रखनेवाले लोक भी 
कामभोगों मे मूच्छित दिखाई देते हैं । इसल्यि हे गौतम ! तू समय: 
मात्र का भी प्रमाद मत कर । 
परिजूरद॒ ते सरीरयं, 
केसा पइरया हवंति ते। 


प्रमाद ] [३१४६ 


से सोयबले य हायई, 
समय गोयम ! मा परमायए ॥२०॥ 


[ उत्त० अ० १०, ग्रा० २१ ] 
तेरा शरीर जीर्ण होता जा रहा है, तेरे केश सफेद होते जा रहे 
है और तेरा सारा बल भी घट रहा है; इसलिये हे गौतम ! तू समय 
मात्र का भी प्रमाद मत कर । 


अरई गण्ड॑ विद्या, 
आयंका विविहा फुसन्ति ते । 
विहड॒इ घिड्धंसइ ते सरीरयं, 
समय गोयम मा पमायए ॥२१॥ 
[ उत्त> अ० १०, गा? २७ ] 
अरुचि, फोडे-फुत्सी, अजीर्ण, दस्त आदि विविघ रोग तुझे घेरने 
लगे हैं। तेरा शरीर दिन ब दिन दुबल हो रहा है और विनाश की 
अन्तिम सीढी पर आ पहुँचा है। अतः है गौतम ! तू समय मार का 
भी प्रमाद मत कर । 
वोच्छिन्द सिणहमप्पणो, 
कुमुयसारइय व पाणियं | 
से. सल्वसिणहवज्िए, 
समय गोयम ! मा पमायएण॥ररा' 


[ छत्त० अ० १०, गा० २८ | 


१६ ] श्री सहावीर-वचनासृत 


जैसे शरद ऋतु का कमल पानी से अल्प्ति रहता है, वँसे ही तू 
“भी अपने स्नेहभाव को छिल्न-भिन्‍न कर दे और अपने समस्त स्नेह- 
भाव को दूर करने मे हे गौतम ! तू समय मात्र का भी प्रमाद 
मत कर । 
चिच्चा ण धर्ण च भारिय॑ं, 
पत्वइओ हि सि अणगारियं । 
मा वन्तं पुणो वि आविए, 
समय गोयम ! मा पमायण ॥रश॥। 
[ उत्त० ज० १०, गा० २€ ] 
तू धन और मार्या को छोड कर अणगार धर्म मे दीक्षित हो 
गया है। अब इस वमन किये हुए विषयभोगो को पुनः भोगने की 
'इल्छा मत कर । अतः इस कार्य मे हे गौतम ! तू समय मात्र का 
"सी प्रमाद मत कर । 
अवउज्थ्िय मित्तवन्धव, 
विउरं॑ चेव धणोहसंचयं । 
मा त॑ विद गवेसए, 
समय गोयम ! मा पमायए ॥ररे॥ 
[ छत्त० जू० १०, गा? ३० ] 
मित्र, वन्चुवर्ग तथा वहुत-सा घन छोडकर तू यहाँ आया है, 
अतः फिर से उसकी इच्छा मत कर। है गौतम ! तू समय मात्र का 
नमी प्रमाद मत कर | 


अमाद ] [ २१७० 
अवसोहिय कठगापहं, 
ओइण्णो5सि पह महालय॑ | 
गच्छसि मग्गं विसोहिया, 
समय गोयमस ! मा पमायए ॥२५॥ 
[ उत्त० ञ० १०, गरा० ३२ ] 
कुतीर्थरूपी कण्टकमय मार्ग को छोडकर तू मोक्ष के विराट मार्ग 
पर आया है। अतः विजुद्धमार्ग पर जाने के लिये हे गौतम ! तू समय 
मात्र का भी प्रमाद मत कर। 
अबले जह भारवाहए, 
मा मर्गे विससेज्वगाहिया। 
पच्छा पच्छाणुतावण, 
समय॑ गोयम ! मा पमायण ॥२६॥ 
[ उत्त० आ० १०, गा० ३३ ] 
जेसे निबेल भारवाहक विषम मार्ग पर नही चलता, और कदा- 
चित्‌ चलता भी है तो बाद मे पछताता है, वसे ही सयम का भार 
वहन करनेवाले को चाहिये कि वह विषयमार्ग पर न चले। कदा- 
चित्‌ चला भी जाय तो बाद मे पश्चात्ताप करे, इसलिये हे गौतम ! 
सू समय मान्र का भी प्रमाद मत कर। 
तिण्णो हु सि अण्णव महं, 
कि पृण चिट्ठेस तीरमागओं | 


१८] [ श्री मद्दावीर-वचनाम्त 


अभितुर पारं॑ गमित्तए, 
समय गोयम ! मा पमायए ॥रण। 


[ उत्त ० आअ० १०, गा० ३४ ] 
निश्सदेह तू संसारसमुद्र को तैर गया है, फिर भला किनारे 
'पहुँच कर क्‍यों बैठ रहा है ! उस पार पहुँचने के लिये तुमे गीघ्रता 
करनी चाहिये । इसमे हे गौतम ! तू समय मात्र का भी प्रमाद मत 
कर। 
अणाइकालप्पसवस्स एसो, 
सब्वस्स दुक्खस्स पर्मोक्खमग्गो । 
वियाहिओ जं समुविच्व सत्ता, 
कमेण अच्चन्तसुही मवन्ति ॥२८॥ 
[ उत्त० अ० ३२, गा० १११ ] 
अंनादि काल से उत्पन्न समस्त दुःखो से छूटने का यह मार्ग बंत- 
लाया गया है, जिसका पूर्णतया आचरण कर जीव क्रमणः अत्यन्त 
सुखी होते हैं । 


हटके [ क्री मदह्मावीर-चचनामक 


पतंग अकाल मौत का शिक्वार बनता है, वंसे ही रूप मे अत्यन्त 
आसक्ति रखनेवाला असमय में ही विनाश का भोग बनता है! 
जे यावि दोस समुवेह तिल्व॑, 
तंसि क्‍थणे से उ उबेद हुक्ख। 
दुदंतदोसेण सणएण  जंवू, 
न किचि रूब॑ अबरज्झई से ॥शा 
[ दश० अ० २२, गा० २४ ॥ 
जो जीव अरुचिकर रूप देख कर तीव्र द्वप करता है, वह उत्ती 
समय दुःख का अनुभव करता है। वह अपने दुर्दान्त दोष से ही 
दुःखी होता है । रूप उसे कुछ भी दुःख नही देता । 
एरंतरत्त रुइरंसि खूवे, 
अतालिसे से कुणई पओस । 
दुक्‍्खस्स संपीलमुवेइ वाले, 
न लिप्पई तेण मुणी विरागो ॥४॥ 


[ उत्त- अ० हे२, गा० र२ई | 
जो जीव मनोहर रूप के प्रति एकान्त राग रखता है और 
अरुचिकर रूप के प्रति ऐकान्तिक हंष रखता है, वह अज्ञानी अनन्त 
दुःखों का शिकार वनता है । जबकि विरक्त मुनि उसमे लिप्त नहीं 
होता । ( इसलिए वह उस दुशख-समूह का शिकार चही वनता )॥ 
रुवाणुगासाणुगए य जीवे, 
चराचरे हिसईइ णेगरूवे । 


विधय | [ १२१ 


चित्तहि ते परितावेइ बाले 
पीलेश अचत्तट्गुरू किलिटे ॥शा 


[ उत्त० अ० २२, गा० २७ | 
रूप की आशा के वश्ञ में पड़ा हुआ भज्ञानी जीव अपने स्वार्थ 
के लिये रागान्‍्ध बनकर चराचर ( त्रस और स्थावर ) जीवों की 
अनेक प्रकार से हिसा करता है, उन्हें अनेकविघ कष्ट देता है और 
अनेक से पीड़ा पहुँचाता है । 
रूवाणुवाएण परिग्गहेण, 
उप्पायणगे. रकखणसन्निओगे | 


वए विओगे य कहं सुहं से, 
संभोगकाले य अतित्तलामे ॥६॥ 


[ उत्त० अ० ३२, गा० श८ |] 
रूप के मोह मे फंसा जीव मनोहर रूपवाले पदार्थों की प्राप्ति में 
उसके रक्षण और व्यय मे तथा वियोग की चिन्ता मे सलम्म रहता 
है । वह सम्भोगकाल में भी अतृप्त ही रहता है। फिर भला उसे 
सुख कहाँ से मिले ९ 
रूवे अतित्ते य परिग्गहम्मि, 
सत्तोवसत्तो न उवेह तुद्ठिं | 


अत्तुट्ठिदोसेण दुह्ी परस्स, 


लोभाविले आययई अदत्त ॥७॥ 
[ उत्त० अ० ३२, गा? २६ ] 


२१ 


३२२ ] [ क्री महावीर-चचनारूत 


प्रिय रूप को पाने का छालची और आसक्त जीव कदापि सत्तुष्ट 
नहीं होता और असन्तुष्ट होने के कारण वह दुःखो का भोगी बनता 
है। तथा दूसरे की वस्तुओ के प्रति आहृष्ट होकर उनके स्वामी के 
दिये बिना ही ले लेता है, भर्यात्‌ उसकी चोरी करने के पाप तक 
णहुँच जाता है । 
तण्हाभिभूयस्स अदत्तहारिणो, 
रूवे अतित्तस्स परिरगहेय | 


मायामुर्स वड़ढ्इ लोभदोसा, 
तत्थावि दुक्खा न विम्नुच्चई से ॥८॥ 
[ उत्त० श्रृ० रे२, गा० ३० |] 
तृष्णा के वशीभूत हुआ चोरी करनेवाला और रूप के परिस्रह मे 
अतृप्त जीव लोभ दोष से माया एवं मृषावाद की वृद्धि करता है, 
परन्तु फिर भी वह दुखों से मुक्त नही हो सकता। 
मोसस्स पच्छा य पुरत्थओ य, 
पओगकाले य दुहो दुरंते। 


एवं अदत्ताणि समाययंतो, 
रूवे अतित्तो दुहिओ अणिस्सो ॥६॥ 
[उत्त० अ० रे२, गा? ३१] 
वह दुरन्त आत्मा भूठछ बोलने के पहले और पश्चात्‌ और बोलते 
सगय भी दुःखी होता हैं। साथ ही अदत्त वस्तु ग्रहण करने के 


चिषय ] [३९३ 
'पदचात्‌ भी वह रूप से सन्तुष्ट न होने के कारण सर्देव दुः्खी 
रहता है। उसका कोई सहायक नही होता । 
रूवाणुरत्तस्प नर॒स्स एवं, 
कत्तो सुहं होज्ज कयाइ किचि । 


तत्थोवभोगे थि किलेसदुक्खं, 
नित्बत्तई जस्स कए ण दुक्‍्खं ॥१०॥ 
[ उत्त ० आ० ३२, गा० ३२ ) 
इस प्रकार रूप भे आसक्ति रखनेवाले मनुष्य को थोडा-सा भी 
सुख कहाँ से मिल सकता है ? जिस वस्तु को प्राप्त करने के लिए उसने 
अपार कष्ट उठाया, उसका उपभोग करने मे भी अत्यन्त कष्ट हैं। 
एमेव रूवम्मि गओ पओसं, 
उवेद दुक्खोहपरंपराओ । 
पदुड्डचित्तो य चिणाइ कम्मं, 
ज॑ से पूणो होइ दुहँ विवागे ॥११॥ 
[ उत्त० अ० ३२, गा० रे३े | 
इसी तरह अमनोज्ञरूप के प्रति हंघ करनेवाला जीव भी दुश्ख 
की परम्परा को प्राप्त होता है और दुष्ट चित्त से कर्म का उपाजन 
करता है। फिर वही कर्म उसके लिए विपाक-काल मे दुःखरूप हो 
जाता है। 
रूवे विरतो मणुओ विसोगो, 
एएण दुक्‍्खोहपरंपरेण । 


३२४ ] [ क्षी महावीर-वचनारूक 


ने लिप्पई भवमज्थे वि सन्‍्तो, 
जलेण वा पुक्खरिणीपलास ॥१२५॥ 
77 | उस० अ० ३२, गां० रे४ ] 
रूप से विरुक्त मनुष्य शोकरहित हो जाता है। जंसे जल में 
रहते हुए भी कमलपत्र जल से लिप्त नही होता, वैसे ही संसार मे 
रहते हुए भी वह विरुक्त पुरुष दु ख-समूह से लिप्त नही होता । 
सहस्स सोय गहणं वर्य॑ति, 
है सोयस्स सूद गहणं वयन्ति | 
रागस्स हेड समणुन्नमाह, 
दोसस्स हेउं अमणुन्नमाहु ॥१श॥ 
[ उत्त> अ० ३२, गा० ३5 ] 
शब्द को ग्रहण करनेवाली श्रोत्रेन्द्रिय कहलाती है और श्रोत्रेन्द्रिय 
का ग्राह्मविषय शब्द है। मनोज्ञ (प्रिय ) शब्द राग का कारण 
वनता है, जबकि अमनोज्ञ (अप्रिय ) बब्द दंप का कारण 
बनता है । 
सदसु जो गिद्धिमुवेह तिल, 
अकालिअं पावइ से विणास | 
रागाउरे हरिणमिए ब्व॒मुद्े, 
सद्द अतित्त समुवेद मच्चुं ॥१४॥ 
[(उत्त० ४२, गा० देछ७ ह| 


विषय | [३२४ 


जैसे मघुर शब्द का श्रवण करने मे सरल, रागातुर हरिण असमय 
मे ही मृत्यु को प्रांप होता है, वैसे ही शब्द मे अत्यन्त आसक्ति 
रखनेवाला भी अकाल मे विनाश को प्राप्त होता है । 

निवेचन--इसके पश्चात्‌ चक्षुरिन्द्रिय के लिये जो कुछ कहा 
गया है, वही श्रोत्रेन्द्रियादि सभी इन्द्रियों के बारे मे समान रूप 
से समझना चाहिये । 

गंधस्स घाणं गहणं वर्य॑तरि, 
घाणस्स गंध गहणं वयंति | 


रागस्स हेड समणुन्नमाहु, 
दोसस्स हेउः अमणुन्नमाहु ॥१५॥ 
[ उत्त० अ० ३२, गा० ४६ ३ 
गन्ध को ग्रहण करनेवाली प्राणेन्द्रिय कहलाती है और पघ्राणेन्द्रिय 
का ग्राह्मविषय गन्ध है। मनोज्ञ ग्ध राग का कारण बनती हैं, 
जबकि अमनोज्ञ गन्ध द्वेष का कारण बनती है। 
गंधेसु जो गिद्धिमरवेह तिल, 
अकालिअ पावह से विणास। 
रागाउरे ओसहिगंधगिड़े, 
सप्पे बिलाओ वित्र निक्‍्खमंते ॥१६॥ 
[ उत्त० ० ३२, गा० ४०३ 
जैसे औषधि की सुगन्च लेने के लिए आसक्त बना रागातुर 


३२६ ] [ क्री महावीर-दचनामत 


सर्प बिल से बाहर निकलते ही मारा जाता है, वैसे ही गन्च के प्रति: 
आसक्ति रखनेवाला भी अकाल मे विनष्ठ हो जाता है । 
रसस्स जिब्मं गहणं वयंति, 
जिब्माए रस गहणं वयंति | 
रामस्स हेठ॑ समणुन्नमाहु, 
दोसस्स हेड. अमणुन्नमाहु ॥१णा 
[ उत्त> अ० ३२, गा? ६२ | 
रस को ग्रहण करनेवाली जिह्न न्द्रिय ( अथवा रसनेन्द्रिय ) कहः 
ल्वतो है और जिह्े न्द्रिय का विषय रस है। मनोज्ञ (प्रिय) रस 
राग का कारण बनता है, जबकि अमनोज्ञ ( अपग्रिय ) रस द्वष का 
कारण बनता है। 
रसेसु जो गिद्धिम॒ुवेह तिल, 
अकालियं पावइ से विणासं। 
रागाउरे बडिसविभिन्नकाए, 
मच्छे जहा आमिसमोगगिद्ध ॥१८॥ 
[ उत्त० अ० रे२, या० इरे | 
जैंसे मांस खाने के लिये लालची वना मत्स्य व्सी के काँटे मे फंस 
कर अकाल-मृत्यु को प्राप्त होता है, वैसे ही रस मे अति आर्सक्ति 
रखनेवाला मी अतामयिक मृत्यु को प्राप्त होता है । 
४ फासस्स कार्य गहणं वर्यंति, 
कायस्स फास गहणं व्यंति | 


विषय ] | [ रेस्क 


रागस्स हेउ।. समणुन्नमाहु, 
दोसस्स हेउ अमणुन्नमाहु ॥१५॥ 


[ उत्त० अ० ३२, गा० ७५ ] 
स्पश को ग्रहण करनेवाली इन्द्रिय काया ( अथवा स्पर्शोन्द्रिय ) 
कहलाती है और काया का ग्राह्म विषय स्पर्श है। मनोज्ञ ( प्रिय ) 
स्पर्श राग का कारण बनता है, जबकि अमनोज्ञ ( अप्रिय ) स्पश द्वष 
का कारण बनता है। 
फासस्स जी गिद्धिमवेह तिल्व॑, 
अकालिअं पावद से विणासं | 
रागाउरे सीयजलावसन्ने, 
गाहग्गहीए महिसे व रण्णे ॥२०॥ 
[ उत्त० अ० रे२, गा? ७६ ] 
जैसे शीतल स्पर्श का लोभी भेसा रागातुर बनकर जगल के 
तालाब मे गिरता है और मगर का भक्ष्य बन अकाल मे मरण को 
प्राप्त होता है, वैसे ही स्पर्श मे अति आसक्ति रखनेवाला भी अकाल 
मे ही विनष्ट होता है । 
भावस्स मस्ण  गहणं व्यंति, 
मणस्स भाव॑ गहणं वयंति | 
रागस्स हेठडः.. समणुन्नमाहु, 
दोसस्स हेउ अमणुन्नमाहु ॥२१॥ 


[ उच्त० अण० रे२, गा० दप || 


इेर८ ]) [ श्री सहावीर-वचनास्त 


मन भाव को ग्रहण करता है और भाव मन का ग्राह्म विषय है! 
मनोज्ञ भाव राग का कारण बनता है, जबकि अमनोज्ञ ( अग्रिय ) 
भाव द्वप का कारण बनता है। 
- भावेसु जो गिड्धिसुवेइ तिऋ, 
अकालियं पावइ से विणातत | 


रागाउरे  कामगुणेसु गिडं, 
करेणुमग्गावहिए गजे वा ॥२१॥ 
[ उत्त> अ० रे२, गा० ८६ ) 
जैंसे रागातुर और कामवासना में आसक्त हाथी हथिनी के प्रति 


आकर्षित होकर मृत्यु पाता है, वसे ही जो मनुप्य भाव मे तीत्र 
आर्सक्ति रखता है, वह ( उन्मार्ग मे प्रेरित होकर ) असमय मे ही 


विनाश को प्राप्त होता है । 
एविन्दियत्था य मणस्स अत्था, 
दुक्खस्स हेऊं मणुयस्स रागिणो | 


ते चेव थोव॑पि कयाई दुक्‍्खं, 
न वीयरागस्स करेन्ति किचि ॥२३॥ 
[ उक्त ० अ० ३३, गा? १०० ] 
इन्द्रिय और मन के विषय रागी पुरुष के ल्यि ही दुःख के कारण 
बनते हैं । ये विषय बीतराग को ज़रासामी इुन्‍ख या कप्ट नहीं 


बनाते ! 


विषय | [ ३२६ 


न फासभोगा समय उदेन्ति, 
ने यावि भोगा विगई उवेन्ति। 
जे तप्पमोसी य परिग्गही य, 
सो तेसु मोहा विगह उबेह ॥२४॥ 


[ उत्त० आ० ३२, था० १०१ ] 
ु कामभोगादि विषय न तो राग-ह्ष को दूर कर सकते हैं और 
'न उनकी उत्पत्ति के कारण है, किल्तु जो पुरुष उनमे राग अथवा 
-हैष करता है, वही राग और हंष के कारण विक्ृति को प्राप्त हो 
जाता है। 
मुहँ मुहुँ मोहगुणे जयंत, 
अशेगरूवा ससणण चरंतं। 
फासा फुसन्ती असमंजस च, 
न तेसि भिक्‍खू मणसा पउस्से ॥२४॥ 
[ उत्त>० अ० ४, गा० ११ ] 
बार-बार मोह गुणो पर विजय प्राप्त करनेवाले और संयम-मार्ग 
'पर चलनेवाले साथु को कष्ट देनेवाले अनेक प्रकार के अनुकूल और 
प्रतिकूल स्पर्श, स्पर्शित होते है, अर्थात्‌ असाता उत्पत्न करनेवाले 
अनेक प्रकार के उपसर्गों का साधु को सामना करना पड़ता है, परल्तु 
संयमशील भिक्षु उनके साथ मन से भी हंष न करे। 
मन्‍्दा य फासा बहुलोहणिज्ञा, 
तहप्पगारेस मणं न कुजा। 


३३० ] [ श्री महावीर-वचनामक 


रक्खिज़ कोह विणणएज्ञ माणं, 
माय न सेवेज़ पहेज लोहं॥२६॥ 
[ उत्त० अ० ४, गा० १२ ] 
कई बार मन्द दिखाई देनेवाले अनुकूल स्पर्श भी बहुत लुभावने 
प्रतीत होते हैं, किन्तु उस तरह के स्पर्शों की इच्छा कदापि नहीं 
करनी चाहिये। साधु को क्रोध से अपनी आत्मा को बचाना 
चाहिये, अभिमान का त्याग कर देना चाहिये, माया का सेवन नहीं 
करना चाहिये और लोम को हमेणा के लिए छोड देना चाहिये । 
जेजसंखया. तुच्छपरप्पवाई, 
ते पिज्जदोसाणुगया परज्ञा | 


एए अहस्मे त्ति दुगुंछमाणो, 
कंखे गुणे जाव शरीरभेउ ॥२७॥ 
[ उत्त० अ० ४, या० १३ ] 
जो परतीर्थिक ऊपर से सस्क्रारी दिखलाई देने पर भी वास्तव में 
तुन्छ, तात्तविक-शुद्धिरहित, यथेच्छमाषी, रागद्वेष से युक्त और 
पर-पदार्थों का सदा चिन्तन करनेवाले है वे अघर्म के मार्ग पर हैं, 
ऐसा मानकर साधक को अपना दरीर विनष्ट होने तक चारित्र के 
गुणों को प्राप्त करने की इच्छा करनी चाहिये। 
विरज्जमाणस्स -य॒ इंवियत्था, 
सहाइश्या तावहयप्पगारा । 


विषय ] [ १३१ 


न तस्स सब्वे थि मणुन्नयं वा, 
निद्बतयंती अमणुन्तयं वा ॥१4८॥ 
[ उत्त० अ० रे२, गा० १०६ ] 
जो इन्द्रियो के शब्दादि नाना प्रकार के विषयो से विस्क्त हो 
गया हैं, उसमें ये सब विषय मनोज्ञता अथवा अमनोज्ञता के भाव 
पैदा नही कर सकते। 
सवीयरागो कयसच्वकिच्चो, 
खबेह नाणावरणं खणेणं। 
तहेव जं दंसणमावरेइ, 
ज॑ चंतराय पकरेइ  कर्म्म ॥२६॥ 
[ दश० अ० २३२, गा० १०८ ] 
जो वीतराग है, वह सर्वप्रकार से कृतकृत्य है। वह क्षणमात्र 
मे ही ज्ञानावरणीय कर्मों का क्षय करलेता है। इसी प्रकार दर्शन का 
आवरण करनेवाले और विविध प्रकार के अन्तराय लानेवाले कर्मों 
का भी क्षय करता है। 
सत्ब॑ तओ जाणईइ पासए य, 
अमोहणं होइ  निरंतगएण । 
अणासवे. ज्ञाणसमाहिजुत्त, 
आउक्खए भोक्समुवेद सद्ध ॥३०॥ 
[ उत्तर लर १२, गाव ६८? |) 


औेश२ ] [ क्षी महावीर-वचनाझूत 


वह मोह, जन्तराय और आखवों से रहित वीतराग, सर्वज्ञ और 

सर्वदर्शी वन जाता है। वह शुक्कष्यान तथा सुसमाधिशील होता 

है और जायुष्य का क्षय होने पर परमणुद्ध होकर मोक्षपद को 
आप्त केरता है! 

सो तस्स सत्वस्स दुहस्स मुकको, 
ज॑ बाहई सयय॑ जंतुमेय॑। 
दीहामयं विष्पप्मुको पसत्थो, 
तो होइ अच्चंतसुह्दी कयत्यो ॥३ १॥ 
[ उत्त० अ० ३२, गा० ११० ] 

बाद मे वह मुक्तात्मा उन समस्त दुश्खो से मुक्त हो जाती है, 

कि जो सदा ससारी जीवों को पीडित करते रहते हैं। फिर 

दीर्घ-रोग से मुक्त वनी हुई वह छतार्थ आत्मा अत्यन्त चुखी 


होती है। 


घारा : ३२€ : 
कषाय 
प्रज्ञापना -सुत्र के तेरहवे पद मे कषाय की व्याख्या इस प्रकार 
की गई है ;-- 
सुह-दुक्व-सहिय, कम्मखेत्त कसति जे जम्हा। 
कलुसति ज च जीव, तेण कसायत्ति वुच्चति ॥ 
कई प्रकार के सुख-दुःख के फल योग्य ऐसे कमक्षेत्र का जो कर्षण' 
करता है, अथवा जीव के शुद्ध स्वरूप को कलुषित करता है, वह 
कषाय कहलाता है । 
कोहं॑ च माणं च तहेव माय, 
लोभं॑ चतुत्य॑ अज्ञ्त्थदोसा ॥१॥ 
[सू्‌० श्रु० १, अ० ६, गा० २६ ] 
क्रोध, मान, माया और लोभ ये चारो अध्यात्मदोष हैं । 
कोह मा्णं च माय च, लोहं च पाववड़णं । 
वमे चत्तारि दोसे उ, इच्छन्तो हियमप्पणो ॥२॥ 
[ दश० अ० ८, गा० रे७ ] 


जो अपना हित चाहता है, उसे पाप की वृद्धि करनेवाले क्रोघ, 


हे३े४ ] [ श्री सहावीर-वचनामझूत 


सान, माया, और लोभ इन चार महादोपों का परित्याग कर देना 
चाहिये । 

कोहो पीई पणासेइ, माणो विणयनासणो । 
'_ माया मित्ताणि नासेइ, लोभो सच्चविणासणों॥श॥ 


हा गा [ उच्त० ज० ८, गा० नेप ] 
क्रोध प्रीति का नाग करता है, मान विनय का नाग करता है, 
माया मित्रों का नाश करती है, और लोभ सर्व का नाश करता है । 
उबसमेण हण॑ कोहं, माण्ण मह॒वया जिण |! 
माय च अद्भधवमावेण, लोग संतोसओ जिण ॥४॥ 
[ दश० भर ८, गा० रे६ ] 
शान्ति से क्रोव को, नम्नता से मान को, सरलता से माया को, 
णव सन्‍्तोष से लोम को जीतना चाहिवे । 


कफोहो य माणो य अणिर्गहीया, 
माया य लोगों य पव्रड़माणा । 
चचारि एए कसिणा कसाया, 
सिंचन्ति मूलाईं पुणब्भवस्स ॥शा। 
[ दश्ध० ज० ८, गा: ४० ] 
बनिगृहीत क्रोव और मान तथा प्रवद्धमान माया और लोभ 
ये चार्रो कुटिल कपाय पुनज्जेन्मरहूपी वृक्ष की जड़ों को जल-बिचव 


करते हैं । 


न्कषाय ] [३३१५ 


अहे चयह कोहेणं, माणेणं अहमा गई। 
माया गईपडिग्घाओ, लोहाओ दुह्ो भयं ॥६॥ 


[ उत्त० अ० ६, गा० ५४ ] 
क्रोध से जीव नरक मे जाता है, मान से जीव नीचगति पाता है, 
माया से जीव की शुभ गति का नाश होता है, तथा लोभ से जीव के 
“लिये इस लोक और परलोक मे भय उत्पन्न होता है। 
जे कोहेण होह जगट्टभासी, 
विओसियं जे उ उदीरएज्जा । 
अंधे व से दंडपहं गहाय, 
अविभोसिए धासति पावकम्मी ॥७॥ 
[सू० श्रु० १, अ० १३, गा० ५ ] 
जो क्रोध मे आकर जैसा हो वसा आतुरता से कह देता है तथा 
शांत पड़े हुए कलह-क्लेश को पुनः उत्तेजित करता है, वह अनुपणान्त 
राग-हंषवाला पापकर्मी, संक्षिप्त मार्ग ग्रहण कर चलते हुए अन्धे के 
समात्त पीडित होता है । 
निवेचन--कोई अन्धा ( पुरुष ) शीघ्र पहुचने की घुन मे पास 
का किन्तु विषम मार्ग ग्रहण करता है तो मार्ग मे रहे काटे तथा 
शिकारी पशुओ के कारण दुःख पाता है, वसे ही क्रोधादि करनेवाले 
युरुष पापकारी क्रिया के फलस्वरूप विविध प्रकार की पोडा पाते है । 
जे परिमवर पर जर्ण, 
संसारे परिवत्तदर महं। 


३३६ ] [ श्री महावोर-वचनामझूता 


अदु, इंखिणिया उ पाविया, 
इति संखाय मुणी ण मज्जई ॥८॥ 
सि्‌> श्रु० १, अ० २, उ० ९, गा० २ ] 
जो मिथ्याभिमान के आवेश मे आकर दूसरे की अवज्ञा करता है, 
बह दीर्घकाल तक ससार में परिभ्रमण करता है। परनिन्दा तो 
स्पष्ट रूप मे पापकारों है। यह समझ कर मुनि अपने कुल, श्रुत एवं 
तपादि का अभिमान न करे ( और किसी की निन्‍्दा भी न करे )। 
बविवेचन--मगृहस्थों के लिये भी यही हितशिक्षा है। 
न तस्स जाई व कूल व तार्ण, 
णण्णत्थ विज्जाचरणं सुचिण्णं ॥६॥ 
[सू० थु० १, अ० १३, गा० ११] 
मनुष्य को जाति अयवा कुछ ससार-सागर से तार नही सकते ॥ 
मात्र ज्ञान और सदाचार ही तार सकते हैं । 
पूयणद्ठधा जसोकामी, माणसम्माणकामए । 
बहु पसवई पावं, मायासल्ल च कुच्चई ॥१०॥ 
[ दुश० अ० ५, 3० २, गा० २५ ] 
जो पूजा, कीति अथवा मान-सम्मान प्राप्त करने की इच्छा रखता 
है, वह अति पाप करता है और मायात्पी शल्य को इकट्ठा करता है । 
पुठदी साली जवा चेच, 
हिरण्ण पसुभिस्सह | 


कषाय ) , [ ३३७ 


पडिपुण्णं नालमेगस्स, 
हृइ विज्जा तवं चरे ॥११॥ 
[ उत्त ० अ० ६, गा? ४६ ] 
किसी एक लोभी मनुष्य को चावल, जो आदि घान्य से युक्त 
तथा हिरण्य और पशुओ से परिपूर्ण सारी प्रथ्वी दी गई हो तो भी 
उसे सन्‍्तोष नही होता । ऐसा जानकर विद्वान्‌ पुरुष को दृण्णा- 
त्यागरूपी तप का आचरण करना चाहिये । 
जहा लाहो तहा लोहो, छाहा छोहो पवडदई । 
दोमासकय कज्जं, कोडीए वि न निट्टियं ॥ १२॥ 
[ उत्त० अ० ८, गा? श्७ ] 
जैसे-जैसे लाभ होता जाता है, वैसे-वेमे लोभ ठढ्ता जाता है। 
लाभ से लोभ की वृद्धि होती है। दो मासा सोने से होनेवारा कार्य 
करोडो (सोने की मुहरो) से भी पूर्ण नही हुआ । 


३३८ ] [ श्ली मद्राचीर-दचनासत 


कसायपचक्खाणेणं भनन्‍ते ! जीवे कि जगयइ 
कंसायपच्रक्खाणणं वीयरागसाव जणयह । 
वीयरागभावपडिवन्लेवि य णं जीवे समसुहदुक्खे सवइ॥ १ ३॥ 
[ उत्त० झर० २६, गा० रे६ | 
प्रजन--हे मगवन्‌ ! कपाय का परित्याग करने से जीव क्या 
उपार्जन करता है ? 
उत्तर-हे शिष्य ! कपाय का परित्याग करने से जीव मे 
वीतरागभाव पैदा होता है और वोतराग्रभाव को प्राप्त किया हुआ 
वह जीव सुख-दुःख मे सदा समान भाववाला होता है । 
कोहविजएणं भंते! जीवे कि जणयह ! 
काहबिजएणं खन्ति जणयह, कोहवेयणिज्जं 
कम्म॑ न बंधइ, पुल्मचद्धं च निज्जरेइ ॥ १४७ ॥ 
[ उत्त० झ० २६, गा० ६७] 
प्रब्न--हे भगवन्‌ ! क्रोच को जीतने से जीव क्‍या उपाजेत 
करता है ! 
उत्तर-हे शिष्य ! क्रोध को जीतने से जीव क्षमागुण का उपाजन 
करता है | ऐसा क्षमायुक्त जीव क्रोबवेदनीय--क्रोच जन्वज््मों का 
वन्च नहीं दरता और पृ्व॑वद्ध कर्मो की निर्जेग कर देता है । 
माणविजए्णं भन्‍्ते ! जीवे कि जणयहइ 
माणव्रिजएर्ण महव जगबइ, माणवेसणिज्ज क्र्म्म न बन्धहई, 
पुत्नचद्ब च निज़्रेइ ॥१५॥ 
[उत्त० ख० २६, गा ६८ ] 


क्रधाय ] [१३६ 


प्रशन--हे भगवन्‌ ! मान का मर्द करने से जीव क्‍या उपार्जन 
करता है ? 


उत्तर-हे शिष्य ! मान का मर्दन करने से जीव मार्दव (मृदुता) 
को प्राप्त करता है। ऐसा माद॑वयुक्त जीव मानवेदनीय-मानजन्य 
कर्मों का बनन्‍्ध नहीं करता और पूर्वंबद्ध कर्मों की निर्जरा कर 
देता है। 
मायाविजएऐंणं भन्‍्ते ! जीवे कि जणयह ! 
मायाविजणणं अजवं जणयह, 
मायावेयणिज्ञ कम्मं न वंधइ, पुच्यवद्ध च निजरेइ ॥ १६॥ 


[ उत्त० २६, गा०६६ ] 


प्रशन--हे भगवन्‌ ! माया को जीतने से जीव क्‍या उपाजन 
करता है ? 
उत्तर--हे शिष्य ! माया को जीतने से जीव आजंव (सरलता) 
गुण उपार्जन करता है। ऐसा आर्जवयुक्त जीव मायावेदनीय-माया- 
जन्य कर्मो का बन्ध नहीं करता और पूर्वबद्ध कर्मों की निर्जेरा कर 
देता है। 
लोभविजणणं भन्‍्ते | जीवे कि जणयह १ 


लोभविजएणं संतोस्स जणयड, लोभवेयणियज्ज कम्सं 


न बंध, पुच्यचद्धं च निज्जरेइ ॥१७॥ 
[ उ० आअ०२६, गा० ७० ] 


३४० ] [ श्री मद्रावीर-वचनाझत 


प्रझन--है भगवत्‌ ! लोभ पर विजय पाने से जीव क्या उपार्जेन 
करता है ? 

उत्तर--हे शिष्य ! लोभ पर विजय पाने से जीव सतोष गुण का 
उपाजेन करता है। ऐसा सतोषयुकत जीव लोभवेदनीय-लोभजत्य- 
कर्मों का बन्धच नही करता और पूर्वबद्ध कर्मों की निज॑ंरा कर देता है । 


घारा ८ 30 ; 
बाल ओर पंडित 


एएसु वाले य पकुब्बमाणे, आवइई कम्मसु पावएसु ॥१॥ 
स्‌० शु० १, अ १०, गा० ५] 
पृथ्वीकाय आदि जीवो के साथ दुव्यंबहार करता हुआ बाल 
जीव पापकर्मो से लिप्त होता है । 
विवेचन- जो आत्मा सत्‌ और असत्‌ के विवेक से रहित हैं, ' 
अज्ञानी हैं, उनके लिये यहाँ बाल शब्द का प्रयोग हुआ है। 
रागदोसस्सिया बाला, पाव॑ कुत्नति ते बहुं॥२५॥ 

[ सु० श्रु० १, अ० ८, गा० ८ ] 
बाल जीव राग-हं ष के अधीन होकर बहुत पाप करते है। 
जावन्त5विज्ञा पुरिसा, सच्चे ते दुक्खसंभवा | 

लुप्पन्ति बहुसो मृढा, संसारम्मि अणन्तण ॥१॥ 
[ उत्त० अ० है, सा० १ ] 
जो अविद्यापुरुष है, वे सर्वे प्रकार के दुखों को भोगनेवाले है। वे” 
मुखे इस अनन्त संसार मे अनेक बार पीडित होते हैं । 
विवेचन--अविद्या अर्थात्‌ मिथ्यात्व अथवा ज्ञानहीन-अवस्था । 


३४२ ] [ श्री महावीर-वचनारझृत 


इस से जो पुरुष युक्त हैं वे अविद्यापुरुष हैं | तात्पर्य यह है कि जो पुरुष 
मोह-मिध्यात्व के कारण सच्चा ज्ञान प्राप्त नही कर सके, उन्हें अविद्या- 
पुरुप समझना चाहिये। वे पाप-प्रवृत्ति मे सदा ल्प्ति रहने से 
कर्मेवन्चन करते हैं और उसी के फलस्वरूप भयद्धूर दुःख भोगते हैं । 
ऐसे वहुकर्मी आत्माओं का ससार बढ जाने से वे विविध योनियों मे 
उत्पन्न होकर मरते ही रहते हैं ॥ उनकी इस जन्म-मरण की श्यू खला 
का अन्त दीर्घ काल तक नही आता। 


समिक्ख पंडिए तम्हा, पासजाइपहे वहू। 
अप्पणा सच्चमेसेज्जा, मेत्ति भूएस कप्पए ॥४॥ 
[ उत्तर जर ६, गा० २ ] 
अतः पण्डित पुरुष एकेन्द्रियादिक पाशरूप बहुत प्रकार के जाति- 


पथ का विचार करके अपनी आत्मा के द्वारा सत्य का अन्‍्वेषण करे 
और सब प्राणियों के साथ मैत्रीपूर्ण व्यवहार करे । 
निच्चुब्यिग्गो जहा तेणो, अत्तकस्मेददि दुम्मई । 
तारिसो मरणंते वि, न आराहेइ संबर ॥५॥ 
[ दव० छा० ४, ठ० २, था० ३६ ] 
जैसे चोर सदा भयमीत रहता है और अपने कुकर्मों की वजह से 
ही दुश्ख पाता है, वैसे ही अज्ञानी मनुप्य मी नित्य प्रति भयभीत 
रहता है और झपने कुक्मों के कारण ही दुश्ख पाता है। 
( उसकी इस स्थिति में ठन्‍्त तक कोई परिवर्तन नही होता । ) मृत 
गय भय सामने दौसने पर भी बह संघम की आरायना नही बरता । 


बाछ ओर पण्डित ] [ ३४३ 


वित्त पसवी य नाइओ, त॑ बाले सरणं ति मन्नह। 
एते मम्र तेसुवि अहं, नो ताणं सरणं न विज्जई ॥६॥ 


[ सू० श्रु० १, अ० २, 3० ३, गा० १६ ] 
वाल जीव ऐसा मानता है कि घन, पशु तथा ज्ञातिजन मेरा 
रक्षण करेंगे। वे मेरे है, में उनका हूँ। परन्तु इस प्रकार उसकी रक्षा 
नही होती अथवा उनको गरण नही मिल्ता । 
भणंता अकरेन्ता य, बंधमोक्‍्खपइण्णिणो | 
वायाविरियमेत्तणं, समासासेति अप्ययं ॥ज। 
न चित्ता तायए भासा, कुओ विज्जाणुसासणं। 
विसन्‍ना पापकम्मेहिं, बाला पंडियमाणिणों ॥८॥ 
[ उत्त० अझ० ६, गा० १०-११ ] 
बन्ध और मोक्ष को माननेवाला वादीगण संयम को बातें करते 
है, किन्तु सयम का आचरण नही करते है। वे केवल वचनों के दल 
से ही आत्मा को आश्वासन देते हैं । 
अनेक प्रकार की भाषाओं का ज्ञान मनुष्य को शरणभूत नहीं 
होता। विद्या-मन्त्र की साघना भी कहाँ से शरणभूत हो? वे 
अपने को भले ही दिग्गज पण्डित मानें, परन्तु पापकर्म से लिप्त 
होने के कारण वास्तव मे अज्ञानी हैं । 
मासे मासे तु जो बालो, छुसग्गेणं तु भुंजए | 
न सो सुअक्खायधम्मस्स, करूं अग्घर सोलसि ॥£॥ 
[ उत्त० ञझ० ६, गा: ४४ ] 


२४४ ] [ क्री महावीर-वचनासृत 


जो वालजीव एक-एक महीने तक भोजन का त्याग कर केवल दर्भ 
के अग्र माग पर रहे उतने भोजन से पारणा करता है, वह तीर्थड्डर- 
प्ररूपित घर्मं की सोलहवी कला को भी प्राप्त नही कर सकता। 
विवेचन--घ्स- जगत में वाल जीव भी अनेकविध तपस्याएंँ 
करते हैँ। उनमे से कुछ तो अत्यन्त क्लिप्ट होती हैँ । एक-एक 
महीने का उपवास करना और पारणा के समय नाम मात्र का अन्न 
लेना, यह कोई ऐसी-वंसी तपस्या नही हैं । इतना होने पर भी वह 
अज्ञानमूलक होने से उसका आध्यात्मिक दृष्टि से कोई विशेष मूल्य 
नही है। तीर्थड्रूर मगवन्तो ने जो घ॒र्म बतछाया है, वह ज्ञानमूलक 
है और उसमे अहिसा, संयम तथा तप को योग्य स्थान दिया गया 
है। ऐसे ज्ञानमूलक धर्म के साथ अज्ञानमूलक तपण्चर्या थो तुलना 
ही कैसे हो सकती हैं? इसलिये यहाँ पर कहा गया है क्--बह 
इसकी सोलहवी कला को भी प्राप्त नही होते । 
जहा कुम्मे सअंगाईं, सए देहे समाहरे । 
एवं पावाई मेहाबी, अज्ञप्पेण समाहरे ॥१०॥ 
[सु० श्रु० १, ज० ८, गा० ३६ ॥ 
जैसे ( सकट आजाने पर ) कछुआ अपने सभी अज्धों को सिकोड़ 
लेता है, दैते ही विवेकी मनुष्य भी अपनी पापपराबण सभी इन्द्रियों 
को आध्यात्मिक जीवन द्वारा अपने भीतर सिकोड़ लेवे। 
डहरे -यपाण बड़ य पाणे, 
ते आत्तओं पासइ सच्चलोए। 


न्यारू झोर पंडित ] [ ३४४ 


उच्चेही लोगमिणं महतन्तं, 
बुद्धेपमत्तेस परिब्बण्ज़ा ॥११॥ 
[ सू० श्रु० १, अ० १२, गा? १८ ] 
ज्ञानी पुरुष इस सर्व लोक मे रह कर छोटे तथा बडे प्राणियों को 
आत्मतुल्य देखते है, अर्यात्‌ अपने समान ही सुख-दुःख की वृत्तिवाले 
मानते है। वे षड्द्रव्यात्मकः इस महान्‌ लोक का बराबर निरीक्षण 
'करते हैं और ज्ञानी बनकर अप्रमत्तो के साथ विचरण करते हैं। 
सार यह है कि वे इन छोटे-बडे जीवो की हिसा न हो जाय इसलिए 
अब्नजित होकर अप्रमत्त दशा घारण करते है। 
न कम्मुणा कम्म खवेन्ति बाला, 
अकम्मुणा कम्म खवेन्ति धीरा । 
मेहाविणो लोभमयावतीता, 
संवोसिणों नो पकरेन्ति पा ॥१श॥ 


[ सू० श्रु० १, ज० १२, गा? १५ ] 

अज्ञानी जीव भी प्रवृत्तियाँ तो काफी करते है, पर वे सभी 
नकर्मोत्पादक होने से पूर्वबद्ध कर्मों का क्षय नहीं कर पाती । जबकि 
छीर पुरुषो की प्रवृत्तियाँ अकर्मोत्पादक अर्थात्‌ संयमवाली होने के 
कारण अपने पूर्वबद्ध कर्मों को क्षीण कर सकती है। जो पुरुष वस्तुतः 
बुद्धिमान हैं, वे लोभ और भय--इन दोनों दृत्तियो से सदा दूर रहते 
है। और इस प्रकार सनन्‍्तोषगुण से विभूषित होने के कारण किसी भी 
अकार की पापमय प्रवृत्ति नही करते । 


३४६ ] [ श्री मह्टावीर-चचनामसत 


तिउ्ई उ मेहावी, जाणं लोगंसि पावर । 
तुइंति पावकम्माणि, नय॑ कम्ममकुचनओ ॥१श॥ 
[ सू० श्रु० १, अ०, १५, गा० ६ ] 
पापकर्मों को जाननेवाला बुद्धिमान्‌ पुरुष ससार मे रहते हुए भो 
पापों को नष्ट करता है। जो पुरुष नये कर्म नही बाँघता, उसकेः 
सभी पाप-कर्म क्षीण हो जाते है । 
जहा जुन्नाईं कट्ठाईं हत्यवाहों पमरत्थति, एवं अत्तस- 
माहिए अणिहे ॥१४॥ 
[ क्ष० श्रु० १, अ० ४, उ० ३ ] 
जैसे अप्नि पुरानी सूखी लकडियों को शीघ्र जला देती है, बसे 
ही आत्मनिष्ठ और मोहरहित पुरुष कर्मरूपी काछ को जला 
डालता है। 
तुलियाणं बालभावं, अवाल चेव पंडिए। 
चइऊण वालभावं, अबाले सेवई झ्ुणी ॥१४॥ 
[ उत्त० अ० ७, गा० ३० ] 
पण्डित मुनि बालभाव और अबालमाव की सदा तुलना करे 
और वालभाव को छोड कर अबालभाव का सेवन करे। 


०0% 
बन्-१0१०- 


घारा : 9९ : 
ब्राह्यण किसे कहा जाय ९ 


जो न सज्जइ आगन्तं, पच्बयन्तो न सोयई। 
रमइ अज्जवयणम्मि, ते वर्य बूम माहणं ॥१॥ 
जो मनुष्य-जन्म लेकर स्वजनादि मे आसक्त नहीं रहता और 
उनसे दूर रहने पर शोक नहीं करता तथा सदा आय॑-वचनो में ही 
रमण करता है, उसको हम ब्राह्मण” कहते हैं। 
जायरुतं॑ जहामई, निद्धन्तमलपावण्ग | 
राग-दोस-भयाईयं, त॑ वयं बूम माहणं ॥२॥ 
जो अप्मि के द्वारा शुद्ध किया हुआ स्वर्ण के समान तेजस्वी 
और शुद्ध है, तथा राग, द्वोष एवं भय से रहित है, उसको हम ब्राह्मण 
कहते है । 
तवस्सियं किस दन्तं, अवचियमंससोणियं | 
सुच्ययं पत्तनिब्बाणं, ते व्य बम माहर्ण ॥३॥ 
जो तपस्ची, कृण और इन्द्रियो का दमन करनेवाला है, जिसके 
शरीर मे मास और रुधिर कम हो गया है, जो ब्रतशील है और 


/ 30] 


हेश८ ] [ क्री महावीर-चचनामत 


“जिसने निर्वाण-परमणान्ति प्राप्त किया है, उसको हम ब्राह्मण 
कहते हैं । 
तसपाणं वियाणेत्ता, संगहेण य थावरे। 
जो न हिसइ तिविहेण, ते वर्य चूम माहणं ॥४॥ 
जो त्रस और स्थावर प्राणियो को संक्षेप और विस्तार से भली- 
नमाँति जान कर उसकी मन, वचन और काया से हिंसा नहीं करता, 
उसको हम ब्राह्मण कहते हैँ । 
काहा वा जइ वा हासा, लोहा वा जइ वा भया | 
झुसं न वयई जो उ, त॑ व वबूम माह ॥श॥ 
जो क्रोव हास्य, लोभ अथवा भय से कभी सूठ नही बोलता, 
खसको हम ब्राह्मण कहते हैं । 
चित्तमन्तम चित्त वा, अप्पं वा जइ वा बहु । 
ने गिण्हाइ अदत्त जे, त॑ ब्य वूम माहण ॥दष। 
जो सचित्त अथवा अचित्त, अल्य अथवा अधिक ( पदार्थ ) 
स्वामी के द्वारा दिये बिना ग्रहण नही करता, उसको हम ब्राह्मण 
नकहते हैं । 
दिच्व-माणुस-तेरिच्छे, जो न सेवइ मेहुण। 
साणसाकाय-बक्केणं, ते वर्य वृम साहएणं ॥»॥ 
जो मन-वचन-काया से देव, मनुष्य और त्तियंच ( पशु-पक्षी ) 
के साथ मैथुन-सेवन नही करता, उसको हम ब्राह्मण कहते हैं ! 


प्राह्मण किसे कहा जाय ? ] [ ३४६ 
जहा पोस्मं॑ जले जाय, नोवलिप्पद वारिणा | 
एवं अलितं कामेहि, त॑ वयय चूम माहणं ॥८॥ 
जैसे कमल पानी में उत्पन्न होने पर भी पानी से लिप्त नही 
होता, बसे ही जो ससार के वासनामय वातावरण मे रहते हुए भी 
काम-भोगों से लिप्त नही होता, उसको हम ब्राह्मण कहते है । 
अलोलुयं मुहाजीबि, अणगारं अकिचणं | 
असंस्त गिहस्थेसु, त॑ वयं बूम साहणं ॥६॥ 
जो लोलुपता-विहीन, भिक्षाजीवी, स्वेज्छा से त्याग करनेवाला 


और अमकिंचन हो तथा गृहस्थो मे आसक्ति रखनेवाला नहीं हो, 
उसको हम ब्राह्मण कहते है । 


जहिता पुष्वसंजोगं, नाइसंगे य वन्धवे | 
जो न सज्इ भोगेसु, त॑ वयं बूम माहण ॥१०॥ 
जो ज्ञातिजन और बन्धुजनो का पूर्व सम्बन्ध छोड देने के 
पश्चात्‌ भोग में आसक्त न होवे, उसको हम ब्राह्मण कहते हैं । 
पसुबंधा सल्ववेया, जई ज पावकम्धुणा । 
नतं तायंति दुस्सील, कम्माणि बलवंति हि ॥११॥ 
सभो वेद पशुओ के वध-बन्धन के लिए है और यज्ञ पापकर्म का 

हेतु है। अतः वे वेद अथवा वे यज्ञ ( और वे यज्ञ करनेवाले आचार्य 


आदि ) दुराचारी का उद्धार नहीं कर सकते ; क्योकि कर्म अपना 
फल देने मे अत्यन्त ही बलिष्ठ है ! 


३४० ] [ श्री सहावीर-वचनामत 


न वि मुंडिएण समणो, न ओंकारेण बंसणों | 
न मुणी रण्णवासेणं, कुसचीरेण न तावसो |॥१२॥ 
केवल सिर मुडवाने से कोई श्रमण नही होता, ओडृडार बोलने 
से ही कोई ब्राह्मण नही होता, निरे अरण्य मे रहने से कोई मुनि नही 
कहलाता और न ही वल्‍्कल घारण करने से कोई तापस होता । 
समयाए समणा होइ, बंभचेरेण बंभणों। 
नाणेण उ झुणी होइ, तवेण होइ तावसो ॥११॥ 
समता का गुण प्राप्त करने से श्रमण वना जाता है, ब्रह्मचर्य का 
पालन करने से ब्राह्मण वना जाता है, चिल्तन-मनन द्वारा ज्ञानप्राप्त 
करने से मुनि वना जाता है और ठप करने से तापस बना जाता है। 
कम्मुणा बंभणों होइ, कम्मुणा होइ खत्तिओ | 
चइमी कम्म्रुणा होइ, सुद्दो हचइ कम्मुणा ॥१४॥ 
मनुष्य ब्राह्मण के कर्मद्वारा ब्राह्मण बनता है, क्षत्रिय के कर्मंद्वारा 
क्षत्रिय बनता है, वैश्य के कर्मद्वारा वैश्य बनता है और बाद्ग के कर्म- 
द्वारा शूद्र बनता है। तात्पर्य यह है कि ब्राह्मणत्व आदि जन्मशिद्ध 
वस्तु नही है, अपितु कर्मसिद्ध वस्तु है । 
एए पाउकरे बुद्ध, जेहिं होइ सिणायओ | 
सच्वक्रम्मविणिमुक्क, ते चय॑ वूम माहण ॥१५॥ 
इस धर्म को सर्वज्ञ भगवान्‌ ने प्रकट किया है, जिससे कि यह 
“जीव स्नातक हो जाता है और सर्व कर्मो से मुक्त हो जाता है । उसीको 
हम ब्राह्मण कहते हैं । 


जाह्यण किसे कहा जाय ९ [१५१ 


एवं गुणसमाउत्ता, जे भवन्ति दिउत्तमा । 
ते समत्या समुद्धत्तु, परमप्पाणमेव य ॥१६॥ 
[ उत्त>० अ० २५, गा० २० से रेश] 
जो ऐसे गुणो से युक्त है, वे ह्िजोत्तम है और वे ही स्व-पर का 
उद्धार करने मे समर्थ होते है । 


घारा < ग््। हा 
बीय॑ और वीरता 


दुहा चेयं सुयक्खायं, वीरियं ति पवुच्चई | 
कि लु वीरस्स वीरतं, कहं चेयं पवुच्चई |१॥ 
[ सू० श्रु० १, अ० ८, गा० १ है 
वीय॑ दो प्रकार का कहा गया है। (यह विघान सुनकर मुमुक्षु 
प्रश्न करता है कि है पूज्य ! ) वीर पुरुष की वीरता क्या है ? और 
किस कारण से वह वीर कहलाता है ? (यह कृपा करके वतलाइए ।) 
कम्ममेगे पवेदेन्ति, अकम्म॑ वा वि सुल्नया । 
एएहिं दोहि ठाणेहिं, जहिं दीसन्ति मच्चिया ॥२॥ 
[ सू० श्लु० १, अ० ८, गा० २ |] 
( प्रत्युत्तत मे भगवान्‌ कहते हैं ) है सुत्रती ! कोई कर्म को 
वीयें कहते हैं और कोई अकर्म को। मृत्युछोक के सभी प्राणी इन दो 
भेदो में विमक्त हैं । 
विवेचन--वीर्य आत्मा का सूल गुण है, किन्तु इसका 
स्फुरण जिस अवस्था मे होता है, उसके आचार पर उसके दो भेद 
कहे गये हैं--सकर्मवीर्य और अकर्मवीर्य | आत्मा कर्मेजन्य औदगिक 
भाव मे रहता हो तब जो वीर्य का स्फुरण होता है वह सकर्म अथवा 


वीर्य और वीरता ] [ रेधरे. 


वालवीय कहलाता है और जब क्ायोपशमिक अथवा क्षायिक भाव में 


रहता हो तब जो स्फुरण होता है वह अकर्म अथवा पण्डितवीर्य 


कहलाता है। मनुष्य मे इन दोनों मे से एक वीर्य का स्फुरण अवध्य 
होता है । 


सत्थमेगे तु सिक्‍्खंता, अतिवायाय पाणिणं। 


एगे मंते अहिज्ज॑ति, पाणभूयपिहेडिणो ॥३॥ 


[ सू० श्रु० १, अ० ८, गा० ४ ] 

डे व्यक्ति शस्त्रविद्या सीख कर प्राणियों की हिंसा करते हैं, 

तो कुछ व्यक्ति मन्त्रादि बोलकर यज्ञादि अनुष्ठानो से प्राणियों की 
विडम्वना करते हैं ( इसे वालवीर्य समझना चाहिये )। 


भाइणो कट्ट माया य, कामभोगे समारमे | 


ह 


हता छित्ता पगब्मिता, आयसायाणुगामिणो ॥श। 
[ सू० हु० १, अ० ८, गा० ५] 
फेवल अरने हो उतर का विचार करनेवाले मायावी पुरुष माया- 
फिट का आधार लेकर काम-भोग के निमित्त असख्य प्राणियों को 
एसा करते हैं लौर उसे तरह वे उनका हनन करनेवाले, छेदन फरने- 
याछे तथा पाछ ल्गानेवाले बनते हैं। 
मणसा वयसा चेष, कायसा चेष॑ अन्तसो | 
आरओ परओ वा वि, दुह् विय अस्नंजया ॥५॥ 


5 [ सु धुल १, ञ० ८, गा० 8] 


शेड ] [ श्री महावीर-वचनामसृत 


' असयमी पुरुष काया से अशक्त होने पर भी मन, वचन और काया 
से अपने लिये तथा दूसरों के लिये हिसा करता है और करवाता है| 
एये सकम्मवीरियं, बालाणं तु पदवेइय॑ | 
इत्तो अकम्मविरियं, पंडियाणं सुणेह में ॥६॥ 

[ सू० श्रु० १, अ० ८, गा० € ] 
इस प्रकार वाल जीवो के सकमंवीय का वर्णन किया। अब 
पण्डितों के अकर्मवीर्य का वर्णन करता हूं, वह सुभसे सुनो । 
दब्बिए बंधणुमुके, सबत्रओ छिन्नवंधण । 
पणोक्ठ पावक कम्मं, सब्ल कंतदइ अन्तसो ॥७॥ 
[ सू० श्रु० १, अ० ८, गा० १० ] 
भव्य पुरुष राग-द्वेष के बन्धन से मुक्त होते हैं, कषायरूपी 
बन्धनों का सर्वथा उच्छेदन कर देते है तथा सभी प्रकार के पाप- 
कर्मों से निवृत्त होकर अपनी आत्मा से लगे हुए शल्यों को जड मूल 
से उखाड डालते हैं । 
नेयाउयं सुयक्खायं, उबादाय समीहण | 
भुज्ञो अज्ों दुहावासं, असुहत्तं तहा तहा ॥८॥ 


[ सु० श्रु० १, अ० ८, गा० ११ ] 
तीर्थद्धूरों द्वारा कथित सम्यगदर्शन-ज्ञान-चारित्ररूपी मोक्षमार्ग 
को गहण कर उसमे पूर्णरूप से पुरुषार्थ को स्फुरित करना चाहिये । 
(यही पण्डितवीर्य है और इसका परिणाम सुखदायी है, जब कि) 
बालवीय पुनः पुनः दुःखदायी है। वह जैसे-जैसे स्फुरित होता 
जाता है, वैसे-वैसे दुःख बढता जाता है । 


चीर्य और वीरता ] [ रेशथ 


ठाणी विविहठाणाणि, चइस्संति ण संसओ। 
अणियए अय॑ चासे, णायणहि सुहीहि य ॥९॥ 
एवमादाय मेहावी, अप्पणो गिड्धिमुड्धरे। 
आरिय॑ उचसंपज्जे, स्बधम्ममकोवियं ॥॥१०॥ 
[ सू० श्रु० १, ज० ८, गा? १२-१३ ] 
यह निर्विवाद सत्य है कि विविध स्थानो मे रहे हुए मनुष्य किसी 
न किसी समय अपना स्थान अवश्य छोडेगे । जाति और मिन्नजनो के 
साथ का यह निवास अनित्य है। इस तरह का विचार कर पण्डित 
'पुरुष आत्मा के ममत्वनाव का छेदन कर देवे तथा सर्व धर्मों से 
अनिन्य ऐसे आर्यधर्म को ग्रहण करे। 
सह संमइए णत्चा, धम्मसारं सुणचु वा। 
सम्नवद्विण उ अणगारे, पच्चक्खायपावए ॥११॥ 
[ सु० श्रु० १, ज० ८, 3० रे, गा० १४ ] 
अपनी बुद्धि से अथवा गुरु आदि के मुख से घ॒र्म का सार जानने 
के बाद पंडित पुरुष श्रमण बनता है और सर्व पापो का प्रत्याख्यान 
करता है । 
अणु माणं च सायं च, ते पडिन्नाय पंडिए। 
आयतईं सुआदाय, एवं बीरस्स वीरियं ॥१२॥ 
[सु० श्॒० १, अ० ८५, गा० १८ ] 
माया और मान का फल हमेशा बुरा होता है--ऐसा मानकर 
पण्डित पुरुष उसका अणुमात्र सी सेवन न करे। वह आत्मार्थ को 
अच्छी तरह ग्रहण करे । यही वीर पुरुष की वीरता है। 


३४5 ] [ श्री समहावीर-वचनामसत 


अतिकम्मं ति वायाए, मणसा विन पत्थए | 
सब्बओ संबवुड दन्ते, आयाणं सुसमाहरे ॥११॥ 
[ सू० श्रु १, अ० ८ गा० २० | 
सच्चा वीर वाणी से और मन से भी किसी प्राणी की हिंसा न 
करे। वह सर्वेथा सयमी बने, अपनी इन्द्रियों को जीते तथा 
सम्यगदर्शनादि मोक्षमार्ग के साघनो को ग्रहण करे । 
कडं च कज़माणं च, आगमिस्स च पावगं | 
सबत्ब॑ त॑ णाणुजाणंति, आयगुत्ता जिइंदिया ॥१४॥ 
[ सु श्रु० १, ज० ८, गा? २१ ] 
जो पुरुष आत्मगुप्त और जितेन्द्रिय हैं, वे किसी के द्वारा किये 
गये, करते हुए अथवा भविष्य मे किये जानेवाले किसी प्रकार के पाप 
की अनुमोदना न करे । 
पण्डिए चीरियं लद्धूं, निग्धायाय पवत्तगं 
धुणे पुत्बकर्ड कम्मं, णं॑ बाउवि ण कुत्बती ॥१५॥ 
[ सू० श्रु० ३, अ० १४, गा? २३ ) 
पण्डित पुरुष कर्मों का उच्छेदन करने मे समर्थ ऐसे वीर्य को 
प्राप्त करके नवीन कर्म न करे तथा पूर्वक्ृत कर्मों का क्षय कर दे । 


जे अबुद्धा महाभागा, वीरा असम्मचदंसिणो । 
असुद्धं तेसि परक्‍्कंतं, सफर होड़ सब्बसो ॥१६॥ 


[ सू० श्रु ० १, आ० ८, गा० २२ | 


बीये और चीरता ) [३४७ 


सम्यगदशन से रहित और प्रमार्थ को नहीं सममनेवाले ऐसे 

विश्वत-यशस्वी वीर पुरुषो का पराक्रम अगुद्ध है । वें सभी तरह से 

ससार की वृद्धि करने में सफल होते हैं। साराश यह कि उनसे 

ससार अधिक बढ जाता है 

ज्ञ य बुद्धा महाभागा, वीरा सम्मत्तदंसिणो । 

सु तेसि प्रक्कंतं, अल होई सब्बतो ॥१७॥ 

[सु० क्र ० ९, अं? ७ गा० ररे ) 

सम्यग्दर्शनवालें और परमार्थ के ज्ञाता ऐसे विश्रतत यशवाले वीर 


०० ] 


पुरुषों का पराक्रम बुध है। वे ससार की वृद्धि में सर्वेथा निष्फल 
होते हैं । साराश यह कि किसी भी तरह उनके ससार की वृद्धि 
नही होती । 


कडमेद.. गहाये नो कि, 
वो तीय॑ नो चेव दावरं ॥१८॥ 
एवं लोगम्मि.. तरश्णा, 
बुइए जे भम्मे अणुत्तरे 
त॑ मिप्ठ हियति उत्तमं, 
कडमिव सेसउवहोय पण्डिए ॥१६॥ 


[ सु? श्र? १, झ० १३ छठ? ११ गशा० रेदे-रेडे 


डेश८ ] [ भ्री महावीर-वच्नाशत 


« . जुए मे कुशल जुआरी खेलते समय जैसे 'क्वत' नामवाले पासे को 
» ही ग्रहण करता है, किन्तु 'कलि' त्रेता' अथवा द्वापर' को ग्रहण 
» पही करता और अपराजित रहता है, वैसे ही पण्डित पुरुष भी इस 
लोक में जगतत्राता सर्वज्ञों ने जो उत्तम और अनुत्तर धर्म कहा है, 
उसको ही अपने हित के लिए ग्रहण करे। शेष सभी धर्मों को वह इस 
पकार छोड दे, जिस तरह कुशल जुआारी 'कृत' के अतिरिक्त अन्य 
सभी पासो को छोड़ देता है। 
झाणजोग॑ समाहई, 
कार्य विउसेज्ज सब्यसो | 
5 तितिक्खं परम नच्चा, 
| आमोक्‍्खाए परिव्वएज्जासि ॥२०॥ 
[सू्‌० भ्र० १, अ० ८, गा० २६ ] 

पण्डित पुरुष ध्यानयोग को ग्रहण करे, देह-भावना का सर्वया 
विसर्जन करे, तितिक्षा को उत्तम समझे और घरीर के अन्त तक संयम 
का पालन करता रहे । 


धारा : ज३ : 
सम्यक्तत्व 


निस्सग्गुवएसरुई, आणारुई सुत्तबीअरुइमव । 
अभिगम-वित्थाररुई, किरिया-संखब-धम्मरुई ॥श[॥ 


[ उत्त० झ० २८, गा० १६ | 


(१) किसी को स्वाभाविक रूप से ही तत्त्व के प्रति रुचि होने से, 
(१२) किसी को उपदेश श्रवण करने से, (३) किसी को भगवान्‌ की ऐसी 
आज्ञा है ऐसा ज्ञात होने से, (४) किसी को सूत्र सुनने से, (५) किसी 
को एक शब्द सुनकर उसका विस्तार करनेवाली बुद्धि से, (६) किसी 
को विशिष्ट ज्ञान होने से, (७) किसी को विस्तार पूर्वक अर्थ श्रक्‍थ 
करने से, (८) किसी को सतक्रियाओं के प्रति रुचि होने से, 
(६) किसी को सक्षेप मे रहस्य ज्ञात हो जाने से तो (१०) किसी 
को धर्म के प्रति अभिरुचि होने से, यो दस प्रकार से सम्यक्‍त्व की 
प्राप्ति होती है । 


विवेचन--सम्यक्त्व का सामान्य परिचय आग्दी पारा में 
दिया है। यहाँ उसका विशेष परिचय दिया गया है। 


रे६० | [ श्री मद्दावीर-वचनारूत 


निस्संकिय-निर्कखिय-निब्वितिगिच्छा अमृढ॒दिट्ठी य । 
उवबृह-थिरीकरणे,. वच्छछ-पभावणे अड्ट ॥श॥। 


[ उत्त> अ० रे८, गा० २१ ] 
सम्यकत्व के आठ अद्भू इस प्रकार समझने चाहिये ४-- 
(१) निःशडिूित, (२) निःकाक्षित, (३) निविचिकित्स्थ, (४) अमू- 
दृष्टि, (५) उपबृहणा, (६) स्थिरीकरण, (७) वात्सल्य, और 
(८) प्रमावना ! 
विवेचन--(१) जिनवचन मे शड्डा नही रखना, यह निःश्धित, 
(२) जिनमत के बिना अन्य मत की आकाँक्षा नहीं करना, यह 
निःका क्षित, (३) धर्म-कर्म के फल मे सन्‍्देह नही रखना, यह नि्वि- 
चिकित्स्य, (४) अन्य मतवालों के दिखावे मे न आना, यह अमूढ- 
टृष्टि, (५) सम्यक्त्ववारी की उत्तेजव देना, यह उपद् हणा, 
- (६) कोई सम्यक्त्व से विचलित होता हो तो उसे स्थिर करना, 
येह स्थिरीकरण, (७) साधर्मिक के प्रति वात्सल्य दिखाना अर्थात्‌ 
उसकी प्रत्येक प्रकार से भक्ति करना, यह साघधमिक-चात्सल्य 
झभौर (८) जिवशासन की प्रमावना हो अथांत लोगों में उसका 
प्रभाव बढे, ऐसे कर्म करना यह प्रमावना । 
मिच्छादंसणरत्ता, सनियाणा हु हिसगा । 
इय जे मरंति जीवा, तेसि पुण दुछहा बोही ॥१॥ 
[ उच्त० आ० देह, गा० २४८ ) 
जो जीव मिथ्यादर्शन में अनुरक्त हैं, सासारिक फल की अपेक्षा 
रखते हुए धर्मकर्म मे प्रवृत्त होते हैं तथा हिसक हैं, वे इन्ही भावनाओं 


न्सम्पक्त्व ] (२६१ 


मे मरने पर दुलेभवोधि होते है, अर्थात्‌ उन्हें सम्यग्दशनादि की प्राप्ति 
शीघ्र नही होती । 


इओ विद्धंसमाणस्स, पुणो संबोहि दुल्लहा। 
दुल्लहाओ तहच्चाओ, जे धम्मई वियागरे ॥४॥ 
[ सू० भ्र्‌ ० ३, क्र० १५, गा? १८॥ 
जो जीव सम्यक्त्व से भ्रष्ट होकर मरता है, उसे पुनः घर्मबोधि 
“प्राप्त होना अत्यन्त कठिन है। साथ ही सम्यक्त्वप्राप्ति के योग्य 
अन्तःकरण के परिणाम होना अथवा धर्माचरण की वृत्ति होना भी 
कठिन है । 
कुप्पपयणपासंडी, सब्बे उम्म्गपट्टिआ। , 
सम्पर्ग तु जिणक्खायं, एम मग्गे हि उत्तम ॥५॥ 
[ उत्त० अ० २३, गा० £३ ] 
कुप्रवचन को माननेवाले सभी लोग उन्मार्ग मे स्थित हैं। सन्मार्ग 
'त्तो जिन-भाषित है और यही उत्तम मार्ग है । 
सम्मदंसगरत्ता, अनियाणा सुकलेसमोगाद्य । 
इय जे मरंति जीबा, तेसि सुलहा भव वोही ॥६॥ 
[ ठत्त० आ० रे६, गा० २५6 ]. 
जो जीव सम्यग्दर्शन में अनुरक्त हैं, सासारिक फल को अपेक्षा 
“किये बिना धर्म कमें करनेवाले हैं तथा शुक्त लेश्या से युक्त हैं, वे 


-जोव उसी भावना में मरकर परलोक मे सुलभवोधि होते हैं अर्थात्‌ 
“उन्हे सम्यगदशनादि की प्राप्ति शीघ्र होती है । 


3६२ ) [ श्री सहावीर-चचनाएत 


लाईं च वुढ़िं च इहज्ज पास, 
भूएहिं जाणे पडिलेह साय॑। 
तम्हाउतिविज्जे परम ति णच्चा, 
सम्मत्तदंसी ण करेइ पाव शा 
[ आा० म० हे, 3० २१ 
है मानव! इस संसार में जन्म और जरा की जो दो महाव्‌ 
दुःख हैं, उन्हे तु देख और सभी जीवों को सुख प्रिय लगता है और 
दुःख अग्रिय लगता है, इस व्यत को गहराई से समझ । उपयुक्त बात 
का ज्ञान होने से हो ज्ञानी पुरुष सम्बक्त्वघारी बनकर हिसादि पाप 
नही करते हैं । 
जिणवयण अगुरत्ता, जिणवयणं जे करंति भावेण॑। 
अमला असंकिलिट्ा, ते होंति परिचसंसारी ॥4॥ 
[ उत्त० ० ३६, गा? २६० ] 
जो जिनवचन में श्रद्धान्वित्त हैं, जो जिववचन मे कही गई 
क्रियाएं साव-पूर्वक करते हैं, जो मिथ्यात्व आदि मल से दूर हैं तथा 
जो रागद्व पयुक्त तीन्न माव घारण नही करते, वे मर्यादित चचाखालि 
बनते हैं, अर्थात्‌ उत्तका भवश्रमण का प्रमाण अल्प हो जाता है । 
घम्मसद्भाएणं भंते ! जीवे कि. जणयइ £ 


धम्पसड्धाएणं सायासोक्लेसु रज्जञमाण विरज्जद ॥छ॥ 
दे [उच्च अ० २६ , गाप्रे 3; २ 


सस्यक्त्व ] [ रे8 


प्रश्ष- है भगवत्‌ ! धर्मश्रद्धा से जीव क्या उपार्जन करता है ? 
उत्तर--हे शिष्य ! धर्मश्रद्धा से शाता-सुख मे अनुराग करता ढ़आ 
यह जीव वेराग्य को प्राप्त कर लेता है। 


घारा 552: है 


पडावश्यक 
अनुयोगद्वार--मूत्र मे कहा है +-- 
बावस्सबव अवस्सकरणिज्ज, घुव-निग्गहों विन्‍्रोही अ। 
अज्म्यणछक्वग्गो, नाओो बाराह था मग्गों॥ 
आवश्यक, जअवश्यकरणीय, श्रूव, निम्नह, विशोधि, अध्यग्न- 
धड्वर्ग, न्याय, आरावना ओऔर मार्ग ये पर्यावद्नच्द हैं ; 
आवश्यक के अर्व के सम्बन्ध मे उत्मे कहा है कि ४-- 
समणेण सावएण य, अवस्स-क्ायव्व हवइ जम्हा। 
बनन्‍्तो अहो-निमस्स य, तम्हा आवत्सय नाम ॥ 
जो दिन और रात्रि के अन्तिम भाग में श्मण तथा श्रावर्को 
द्वारा अवम्य करने योग्य है, इसच्ल्यि वह आवध्यक बहत्यता है। 
वर्तमान में इस क्रिया को प्रतिक्रमग शब्द से पहचानने वा प्रच- 
जन है। दिन के अन्तिम भाग में जो प्रतिक्रमय शिया जाय बह 


दंवमसिक ( देवमिय ) प्रतिक्रण और सात्रि के कत्तमाग में जिया 
जाय बह राधिक (साइप्र ) प्रतिकरृममण बहस्ाता है। इनसे अति 


अस+नकलबफन्‍पके न 


चढावश्यक ] [ २६७: 


रिक्‍त पक्ष के अन्त मे, चातुर्मास के अन्त मे और सवत्सर के अन्त 
में भी प्रतिक्रण की क्रिया की जाती है, उसे क्रमशः पाक्षिक-प्रति- 
क्रमण, चातुर्मासिक प्रतिक्ररण और सावत्सरिक प्रतिक्रमण कहा 
जाता है। 
आवश्यक क्रिया के सम्बन्ध मे अधिक स्पष्टीकरण करते हुए. 
उसमे बताया गया है कि ३-- 
'आवस्सयस्स एसो पिडत्यो वण्णिओ समासेण । 
एतो एक्केक्त पुण, अज्मयण  कित्तइस्सामि ॥ 
त॑ं जहा--(१) सामाइयं, (२) चउवबीसत्थओ, (३) वदणय, 
(४) पडिक्क्रमण, (५) काउस्सग्गो, (६) पन्नक्खाण। 
आवश्यक का यह समुदायार्थ सक्षेप मे कहा हैं। अब उसमे से 
एक-एक अध्ययन का में वर्णन करूगा, जो इस प्रकार है +-- 
(१) सामायिक, (२) चतुर्विशति-स्तव, (३) वल्दनक, (४) प्रतिक्रमण, 
(५) कायोत्सर्ग और (६) प्रत्याख्यान । तात्पर्य यह है कि आवश्यक 
क्रियाएँ छः प्रकार की है, जिनमे से प्रत्येक का नाम इस प्रकार 
समभना चाहिये । 
सामाइएणं भंते ! जीवे कि जणयह १ 
सामाइएणं सावज्जजोगविरइं जणयइ ॥१॥ 
[ उत्त> ऊ० २६, गा० ८] 
प्रन्‍न--हे भगवन्‌ ! सामायिक से जीव क्‍या उपार्जन करता है ? 


उत्तर-हे शिष्य ! सामायिक से जीव सावद्ययोग की निवृत्ति 
का उपाजन करता है । 


इई६ ] [ ज्नी सहावीर-चचनासुत 


+ववेचल--सावच्चयोग बर्यात्‌ पापकारी प्रवृत्ति। उसकी 
निदृत्ति अयाँत्‌ उससे विराम पा लेना । तात्पर्य यह है कि कोई भी 
जीव सामायिक को क्रिया अंगीकार करता है, तव मैं मन-वचन-काया 
से कोई पाप नहीं ऋरूंगा जथवा दूसरे से नहीं कराऊंँगा' ऐसी प्रतिज्ञा 
लेता है जौर तदनुत्तार सामाथिक के दीच कोई मी पापकारी प्रवृत्ति 
नहीं करता है। उच्च समय वह घर्मध्यानादि शुभ प्रवृत्ति ही करता 
हैं। एक सामायिक की अवधि दो घडी बर्यातु मब्तालिस मिनट 
की होती है । 
चउवीसत्यणणं मंते ! जीवे कि जणयड़ ? 
चउबीसत्यएणं दंसणविसोहि जणबड़ ॥शा। 
ध [ ठच्च> ल० २६, गा० ६ ] 
प्रतय--हे भगवन्‌ ! चतुविद्वति-स्तव से जीव क्या उपा्जन 
करता है ? 
उत्तर-हे शिष्य! चतुर्विग्ति-स्तव से जीव दर्शन-विश्वुद्धि का 
उपाज॑न करता है। 
विवेचन--इनविशुद्धि अर्वात्र सम्यक्त्व की निर्मल्ता । तात्पर्य 
यह है कि चोबीस तीयंकरों के गुणों का सहमत कौीेन-मंजन करने 
से सम्यक्त्व मे रही हुई अशुद्धि दूर हो जाती है कौर देव-गुरु-धर्म- 
के प्रति अद्धा इड होतो है । 
कन्य स्ववन, स्तुति तथा स्तोत्र आदि से श्रीजिनेग्वर देव बरी जो 


भक्ति को जाती है उसका फ भी यह समन्‍्ना चाहियें। 


'अह्ावश्यक ] [ २६७ 


वंदणएणं भन्‍्ते | जीवे कि जणयह 
वंद्णएणं नीयागोय॑ कम्म॑ खबेह, उच्चागोय॑ 
करम्म॑ निबंधद। सोहर्ग च णं अपडिहय॑ 
आणपाफलं निब्वत्तेद | दाहिणमावं च॒ ण॑ जणयह ॥१॥ 
[उत्त० अ० २६, गा० १०] 
प्रशन--हे भगवन्‌ ! वन्‍्दनक से जीव क्‍या उपार्जन करता है ? 
- उत्तर-हे शिष्य ! वन्दनक से जीव नीचगोत्रकर्म का क्षय कर 
उच्चगोत्र के लिए कर्म बाँचता है। साथ ही वह अप्रतिहत सौभाग्य 
ओर उच्च अधिकार प्राप्त कर विश्ववक्ठम बनता है। 
विवेचन--गुरु को विधिपूर्वक वन्दन करता यह वन्दनक नाम 
का तीसरा आवश्यक है। गुरु के प्रति विनय किये 'बिना अथवा 
'उनके प्रति अत्यन्त आदर-सम्भान की भावना रखे बिना आध्यात्मिक 
असाद प्राप्त नही होता । उन्हें प्रतिदिन प्रात और साय विधिपूर्वेक 
वन्दंत करने से, ऊपर दिखलाये है वैसे लाभ प्राप्त होते है । 
पडिकमणेणं भन्‍्ते ! जीवे कि जणबइ १ पडिकमणणं 
चयछिद्यणि पिहेइ | पिहिय-बय छिदद पुण जीवे निरुद्धासवे 
असबलचरितते अट्डसु॒ पवयणमायासु उबउत्त अपुहत्ते 
सुप्पणिहिये विहरद ॥४॥ 


[ उत्त> झ० २६, गा० ११ ] 
प्रश्न--हे भगवन्‌ ! प्रतिक्रमण से जीव क्‍या उपार्जन करता है ? 
उत्तर-हे शिष्य ! प्रतिक्रमण से जीव ब्रतों के छिद्रो को ढंकता 


ह८ ) [ श्री महावीर-बचनाखछतः 


है और इस तरह ब्रतो के छिद्रो को ढंकने से वह जीव आख्रव रोकने-- 
वाला होता है। साथ ही शुद्ध चारित्रवान्‌ और अध्यवचन-माता के 
प्रति उपयोगवाला बनता है तथा समाधिपूर्वक संयममार्ग मे विचरण 
करता है । 
विवेचन- अज्ञान, मोह अथवा प्रमादवद्य अपने मूल-स्वभाव से 
दूर गए किसी जीव का अपने मूलस्वभाव की ओर पुनः लौटने की 
प्रवृत्ति प्रतिक्रण कहलाती है। यह एक प्रकार की आत्मनिरीक्षण 
अथवा आत्मशोवन की क्रिया है। क्योकि इस क्रिया मे आत्मा 
द्वारा की गई प्रत्येक प्रवृत्ति का सूक्ष्म निरीक्षण कर उसकी नत्रुटियाँ 
ढूंढ निकालने का लक्ष्य होता हैं और उसके लिये पाप-जुगृप्सापूर्वक 
पद्चात्ताप किया जाता है। जो चुटियाँ निरे पष्चात्ताप से सुघरे ऐसी 
न हों उनके लिये प्रायश्चित्त ग्रहण किया जाता है। जैसे घर को 
प्रतिदिन शुद्ध-स्वच्छ रखने से वह रहने योग्य बनता है, वसे ही 
आत्मा को प्रतिदिन शुद्ध-स्वच्छ करने से ब्रतो की आराधना बराबर 
होती है और उससे चारित्र उत्तम प्रकार का बनता है। 
काउस्सर्गेणं मंते ! जीवे कि जणयइ १ काउस्सग्गेणं 
तीयपड़पन्न॑ पायच्छित्त विसोहेइ। चिसुद्धपायच्छित्ते य 
जीवे निब्ब॒ुयहियएण ओहरियमभरु वव भारवहे पसत्थझाणोवगए 


सुहं सहेणं विहरड ॥५॥ 
[ उत्त> अआ० २६, गा० १२ ] 
प्रश्न- हे भगवन्‌ ! कायोत्सर्ग से जीव क्या उपार्जन करता है! 


उत्तर-हे शिष्य ! कायोत्सर्ग से जीव अतीत और वर्तमाव 


चढावश्यक | 


[ २६६ 


काल के अतिचारो की शुद्धि करता है। प्रायश्चित्त से शुद्ध बना 
हुआ जीव ऐसे निवृत्त हृदयवाला हो जाता है जैसा कि सिर से बोका 
उत्तर जाने पर कोई भारवाहक । इस प्रकार निवृत्त हृदयवाला बनकर 
वह प्रशस्त ध्यान को प्राप्त करता हुआ सुखपूर्वक विचरण करता है। 

विवेचन--काया का उत्सर्ग करना अर्थात्‌ देहभावना का त्याग 
करके आत्मनिरीक्षण अथवा आत्मचिन्तन मे लीन हो जाना। इसमे 
एक ही आसन पर मौनपूर्वक स्थिरता से रहा जाता है। 

पच्चक्खाणेणं भन्‍्ते ! जीवे कि जणयई १९ 

पच्चक्खाणणं आसबदाराई निरुंपए। (पच्चकक्‍्खाणेणं 
इच्छानिरोह जणयइ। इच्छानिरोहं गए य णं॑ं जीवे 
सत्बदच्वेसु विणीयतण्हे सीइभूए विहरइ ) ॥६॥ 

[ उत्त० अ० २६, भा० १३ ] 
प्रघन--हे भगवन्‌ १ प्रत्याख्यान से जीव क्या उपाजन करता है ? 
उत्तर-हे शिप्य । प्रत्याव्यान से जीव आखव द्वारो को रोक 

ऐेता है। (तथा प्रत्याख्यान से जीव इच्छाओं का निरोध करता है। 
फिर एल्छानिरोध को प्राप्त हुआ जीद सर्वे द्रब्यो मे तृप्णारहित 
ऐपफर परम शान्ति मे बिचरता है । ) 


कपूर 
२०००+_> क ९.) ७ "०३०कण्जक, 


घारा . ७५: 
भावता 


तहिं तहि सुयक्खाय, से य सच्चे सुआहिए । 
सया सच्चेण संपन्‍्ने, सेचि भूएहिं कप्पए ॥१॥ 
भूणहि न विरुज्ञेजा, एस धम्मे वुसीमओ। 
चुसिर्स जग परिन्नाय, अस्सिं जीवितमावणा ॥२॥ 
भावणाजोगसुद्धप्पा, जले णावा व आहिया ) 
तावा व तीरसंपन्‍ना, सच्बहुक्खा तिउददइ ॥शा। 
[ स॒० श्रु० १, अ० १४५, गा? » से £ 
बोतराग महापुरुषों ने जो-जो भाव कहें हैं, वे वास्तव मे 
यथार्थ हैं। जिसका अच्तरात्मा सदा सत्य भावों से पूर्ण है, वह सर्व 
जीवो के प्रति मैत्री-भाव रखता हैं । 
किसी भी प्राणी के साथ वेर-विरोव नहीं करना, यह इन्द्रियों 
को व करनेवाला सयमी पुरुष का धर्म है। ऐसा सयमी पुरुष जगत्‌ 
का स्वरूप अच्छी तरह समझ ले और घम्मे मे--धर्मवृद्धि के ल्यि 
जीवन का उत्कर्ष सावनेवाली सदुभावनाओ का सेवन करे। 
भावना-योग से घुद्ध हुई आत्मा जरू पर नौका के समान 
ससार मे तैरती है। जिस तरह अनुकूल पवन का सहारा मिलने से 


साउना ] [ २७१ 


नौका पार पहुँचती है, उसी तरह ऐसी आत्मा संसार के पार पहुँचती 
है और वहाँ उसके सर्वे दुःखो का अन्त होता है । 
से हु चक्खु मणुस्साणं, जे कंखाए य अंतए | 
अन्तेण खुरो वहई, चक्क॑अन्तेण लोइई ॥७॥ 


अन्ताणि धीरा सेवन्ति, तेण अच्तकरा इह ॥४॥ 
[ सू० श्रु० १, अ० १५, गा० १४-१४ ] 
जो मनुष्य ( भावना-बल से ) भोगेच्छा का--वासना का अन्त 
करता है, वह अन्य मनुष्यों के लिए चक्षुरूप होता है, अर्थात्‌ मार्ग- 
इृष् बनता है। 
उस्तरा अपने अन्त भाग पर अर्थात्‌ घार पर चलता है। 
गाड़ी का पहिया भी अपने अन्त भाग पर अर्थात्‌ ही. कर चलता है। 
वैसे ही महापुरुषों का जीवन अन्तिम सत्यों पर चलता है और 
ससार का अन्त करनेवाला होता है। 
जम्मं दुच्खं जरा हुक्खं, रोगाणि मरणाणि य । 
अहो दुक्‍्लो हु संसारो, जत्थ कीसन्ति जन्तवों ॥६॥ 
[ उत्त० अ० १६, गा० १५ ] 
जन्म दुःख है, जरा सी दुःख है, रोग और मृत्यु आदि भी दुश्ख 
है। अहो ! यह समस्त संसार दुःखमय है, जिसमे प्राणी बहुत क्लेश 
या रहे हैं। 
इसं॑ सरौर॑ अणिच्चं, असुई असुइसंभवं , 


असासयावासमिणं, दुक्खकेसाण भायणं ॥आ॥ 
[ उत्त> अ० १६, गा० १२ ३ 


हेध२ ] [ श्ली महावीर-वचनाझूत 


यह शरीर जनित्य है, अपवित्र है, और अशुचि से इसकी 
उत्तत्ति हैं। एव यह गरीर दुःख और क्लेशो का भाजन है तथा 
इसमें जीव का निवास भी अगाश्वत है। 
गब्भाइ मसिज्जंति बुयाव॒याणा, 
णरा परे पंचसिहा कुमारा । 
जुबाणगा मज्म्िम-घेरगा य, 
चयंति ते आउक्‍्खए  पलीणा ॥८॥ 
[ खु० श्लु० ९, अ० ७, गा? १० ] 
कितने जीव गर्भावस्‍था मे, कितने जीव दूध पीते बच्चों की 
अवस्था में, तो कितनेक जीव पचणिख कुमारों की अवस्था मे मरण 
को प्राप्त होते हैं। फिर कितने युवा, प्रौढ ( अबेड़ ) और वृद्ध होकर 
मरते हैं। इस तरह आयुष्य-क्षय होने पर मनुष्य हरेक हालत मे 
अपना देह छोड देता है। 
दाराणिय सुया चेव, मित्ता य तह वन्धवा | 
जीवन्तमणुजीवन्ति, मय॑ नाणुच्वयन्ति ये ॥॥ 
[ उत्त> ञ० १८, गा> १४ ] 
स्ल्रियाँ, पुत्र, मित्र, और वान्चव सर्व जीनेवाले के साथ ही जीते 
हैं. अर्थात्‌ उसके उपार्जन किये हुए घन से अपना जीवन-निर्वाह करते 
हैं, किन्तु मरे हुए के साथ कोई भी नही जाता । 
ते एकगं तुच्छसरीरगं से, 
चिईगय॑ ढहिय उ पावगेणं | 


भाचदा ] [ ४७दे 


भज्ञा य पुत्तो विय नायओ वा, 
दायारमन्न॑ अणुसंकमन्ति ॥१०॥ 
[ उत्त० अ० १९३, गा० २५ ] 
जीव-रहित इस तुच्छ शरीर को चिता मे रख कर अग्नि के 
द्वारा जलाया जाता है। फिर उसकी भार्या, पुत्र तथा ज्ञातिजन 
अन्य दातार के पीछे चल पडते है। 
न तस्स दुक्ख विभयन्ति नाइओ, 
न मित्तवग्गा नसुया न वन्धवा । 
एको सय॑ पच्चणुह्दोइ दुक्‍्खं, 
कत्तारमेव अणुजाइ कम्म॑ ॥११॥ 
[ उत्त> अ० १३, गा० रहे | 
उसके दुःख का ज्ञातिजन विभाग नहीं कर सकते तथा न मिन्र- 
वर्ग, न पुत्र ओर न ही भ्राता आदि कुछ कर सकते है, किन्तु वह 
अकेला स्वयमेव उस दुःख का अनुभव करता है, क्योकि कर्ता के 
पीछे ही कर्म जाता है । 
नीहरन्ति मर्य पुत्ता, पियरं परमदुक्खिया | 
पियरो वि तहा पुत्ते, बन्धू रायं तव॑ चरे ॥१२॥ 
[ उत्त० अ० १८, गा० १५ ) 
हे राजत्‌ ! पुत्रो परम दुखी होकर मरे हुए पिता को घर से बाहर 
“निकाल देते है, इसी प्रकार मरे हुए पुत्र को पिता तथा भाई को भाई 
निकाल देता है। अतः तू तप का आचरण कर। 


डैड४ | [ श्री महावीर-वचनामसृत 


अव्भागभियम्ति वा हुहे, 
अहवा उकमिए भवन्तिए। 


एगस्स गई य आगई, 
विदुमन्ता सरणं न मन्‍्नई ॥१ शा 


[ सु० श्रु० १, अ० २, उ० हे, गा० २७ ] 


दुःख जाने से अकेला ही भोगना पड़ता है अथवा आयुष्य क्षीण 
होने से भवान्तर मे अकेला ही जावा-आवा होता है। इसलिये 
विवेकी पुरुष स्वजन-सम्बन्धी वर्ग को शरण-रूप नही समभता है। 


चिच्चा दुपयं चउप्पयं च, 
खेत गिह घणधन्न॑ च सब्व॑ | 
सकम्मवबीओ अवसो पयाइ, 


पर सं सुंदरपावर्ग च ॥१७॥ 
[ उच्त० अ० १३, गा० २४ ] 


यह जीव ह्विपद, चतुप्पद, क्षेत्र, घर, घन-घान्य और सर्व वस्तु 
को छोड़ कर ठथा दूसरे कर्म को साथ लेकर पराबीन अवस्था में 
प्रलोक के प्रति प्रयाण करता है और वही कम के अनुत्तार अच्छी 
या दुरी गति को ग्राप्त करता है । 


माया पिया हुसा भाया, 
भजा पृत्रा य ओरसा। 


भावना ] [ ३७४ 


नाले ते मम ताणाए, 
ल॒प्पंतस्स सकम्मुणा ॥१५॥ 
[ उत्त० अ० ६, गा० ३ ] 
अपने कर्मो के अनुसार दुःख भोगने के समय माता, पिता, स्नुषा 
( पुत्र-चधू ), भार्या तथा अपने अग से उत्पत्न हुआ पुत्र--ये सब मेरी 
रक्षा करने मे समर्थ नही हो सकते । अर्थात्‌ कर्मफल के भोग मे ये 
बिल्कुल हस्तक्षेप नही कर सकते । 
सब्ब॑जगं जह तुहं, सच्य॑ वाबि धणं भवे | 
सच्ब॑पि ते अपज्जत्तं, नेव ताणाय त॑ तब ॥१६॥ 


[ उत्त० अ० १४, गरा० ३६ ] 


यदि यह सारा जगत तेरा हो जाय, सारे घनादि पदार्थ भी तेरे 
पास हो जाय॑, तो भी ये सर्व अपर्यात्त ही है। वे सर्व पदार्थ मरणादि 
कष्टो के समय तेरी किसी प्रकार की रक्षा करने मे समर्थ नही हैं । 
चित्ना वित्त च॒ पूत्त य, णाइओ य परिग्गहं । 
चित्चा ण अंतर्ग सोयं, निरवेक्खो परिच्मए ॥१७॥ 
[ सू० श्रु० १, अ० ६, गा० ७ ] 
विवेकी पुरुष घन, पुत्र, ज्ञातिजन, परिग्रह और आत्तरिक 
विषाद को छोड निरपेक्ष बने तथा सयमादि अनुष्ठान करे। 
बन्धप्पमुक्सोी. अज्ञत्थेव ॥ १८ ॥ 


([ आ० झ० ४, उ० २ 


रे७६ ] [ श्री महावीर-वचनामत 


“बन्धन से मुक्त होना” यह कार्य अपनी आत्मा से ही होता है। 
एगब्भूओं अरण्णे वा, जहा उ चरई मिगो | 
एवं धम्मं चरिस्सामि, संजमेण तवेण य ॥१६॥ 
[ उत्त० अ० १६, गा० ७८ ] 
( विरक्त मनुष्य को ऐसी भावना होनी चाहिये कि ) ज॑से मृग 
अरण्य मे अकेला ही विचरता है, उसी प्रकार में भी चारित्ररूप वन 
मे सयम और तप के साथ घ॒र्म का पालन करता हुआ एवं आत्मा को 
अकेली मानता हुआ विचरण करूँगा । 
तं॑ मा णं तुब्भे देवाणुप्पिया, 
माणुस्सएसु कामभोगेस । 
सज़ह रज्जहगिज्ञ्ह, 
मुज्ञह अज्ञोववज्जह ॥२०॥ 
[ज्ञा०्अ० ८) 
इसलिये हे देवानुप्रिय | तू मानुषिक काममोगो मे आसक्त न 
बन, रागी न बन, गृद्ध न बन, मूच्छित न वन और अप्राप्त भोग प्राप्त 
करने की लालसा भी न कर | 


घारा : हद : 
लेश्या 
किण्हा नीला प काऊझ य, तेऊ पम्हा तहेव य। 
सुकलेसा य छट्ठा य, नामाईं तु जहकम ॥१॥ 
[ उत्त० अ० ३४, गा० हे 
छुओ लेश्याओ के नाम अनुक्रम से इस प्रकार है--(१) कृष्णलेश्या, 
(२) नीललेश्या, (३) कापोतलेश्या, (४) तेजोलेश्या, (५) पद्मलेश्या 
और (६) शुक्कलेश्या । 
विवेचन--आत्मा का सहज रूप स्फटिक के समान निर्मल है । 
“किन्तु कृष्ण आदि रगवाले पुदुगलो के सम्वन्ध से उस का जो परिणाम 
होता है, उसको लेश्या कही जाती है। ये लेश्याये कर्मों को स्थिति 
का कारण है [ कर्मस्थितिहेतवों लेश्याः ]। तेरहवे गृणस्थानक 
तक इन लेश्याओ का सद्भाव रहता है, और जिस समय यह आत्मा 
अयोगी बनती है, अर्थात्‌ चौदवे गुणस्थान को प्राप्त करती हैं, उसी 
समय वह लेश्याओ से रहित हो जाती हे । 
जीमूयनिद्संकासा,.._ गवलरिइंगसन्निभा । 
खंजांजणनयणनिभा, किपण्हलेसा उ चण्णओ ॥श॥ 


ईे७८ | [ श्री महावीर-वचनाझूठ 


नीलासोगसंकासा, चासपिच्छसमप्पभा | 
वेरुलियनिमसंकासा, नीललेसा उ बण्णओ ॥श॥ 


अयसीपुप्फलंकासा,. कोईलच्छद्सन्निभा । 
पारेवयगीवनिभा, काउलेसा उ बण्णओं ॥४॥ 


हिंगुलधाउसंकासा, तरुणाइचसन्निमा | 
सुयतुंडपईंवनिभा, तेओलेसा उ वण्णओ ॥५॥ 
हरियालभेयसंकासा, हलिद्याभेयसमप्पभा | 
सणासणकुसुमनिया, पम्हलेसा उ वण्णओ ॥६॥ 


संखंककुंदसंकासा, खीरपूरसमप्पभा | 
रययहारसंकासा, सुकलेसा उ वण्णओं ॥७॥ 
[उत्त० अ० ३४, गा० ४ से ९ ] 
कृष्णलेग्या का वर्ण जल्युक्त मेघ, महिप का श्य ग, काक पक्षी, 
अरीठा, गकट की कीट, क्ाजल और नेत्नतारा के समान कृष्ण 
होता है । 
नीललेश्या का वर्ण नील अगोक वृक्ष, चास पक्षी की पल और 
स्निग्घ वँडयमणि के समान नील होता है । 
कापोत्तलेब्या का वर्ण अलसी के पुष्प, कोयछ के प्र और कबूतर 
की ग्रीवा ( गर्दन ) के समान कत्यई (किचित्‌ इृष्ण और फिचितृ 
रक्त ) होता है । 


छ्ेया ] [ रेणष६ 


तेजोलेब्या का वर्ण हिगुल घातु, तरुण सूर्य, तोते की चोच ओर 
दीपशिखा के रग समान रक्त होता है । 
पद्मलेश्या का वर्ण हरिताल, हल्दी के टुकड़े तथा सण और 
असन के पष्प समान पीला होता है । 
गशुक्कलेश्या का वर्ण गख, अकरल, मुचकुन्द पुष्प, दुग्बवारा तथा 
रजत के हार के समान उज्ज्वल-श्वेत होता है । 
जह कड़यतुवगरसो, निवरसो कडुयरोहिणिस्सो वा । 
एत्तो वि अग॑तगुणो, रसो ये किप्हाए नायनी ॥८॥ 
जह तिगइयस्स य रसो, तिवदो जह हम्थिपिप्पलीए वा | 
एत्तो वि अणंतशुणा, रसे उ नीछाए नायचो ॥६॥ 
जह तरुणअंबगरसो, तुबरकबिट्टस्प वाति जारिसओं | 
एत्तो वि अगंतगुणां, रसो उ काऊऋए नायक ॥? «ा! 
जह परिणयंत्रगरतो, एव्कवरिद्वस्स वाबि जार्सिशी । 
एत्ता वि अण॑त्गुगो, रसी उ तेशीए नासलो ॥११२॥ 
वरवारुणीए व सनी, विविदाण व आसयाय जारिसशो । 
मदुरमेस्यर्स थे रसो, एसी पम्शाए पराएंवस्दा। 
खज्जूस्मुटिफमो,. सीरसी संसारस्यो शा 


एसो थि श्णवशु्णों, रसो ड सशाश नाग्यााश्सा 
म्। 


चेघ० ] [ श्री महावीर-वचनामसत 


जितना कटु रस कौडे तूवे, निम्ब और कटुरोहिणी का होता है, 
उससे भी अनन्तगुण अधिक कटु रस कृष्णलेश्या का होता है । 

नीललेश्या के रस को मघ, मिर्च और सोंठ तथा गजपीपल के 
“रस से भी अनन्तगुण तीक्ष्य समझना चाहिये । 

कापोतलेश्या के रस को कच्चे आम के रस, तुवर और कैथ के 
रस से भी अनन्तगुण खट्टा समभना चाहिये । 

तेजोलेश्या के रस को पके हुए आम्रफल अथवा पके हुए कंथ के 
“रस से भी अनन्तगुण खट्टा-मीठा समझना चाहिये । 

पद्मलेश्या के रस को प्रधान मदिरा, नाना प्रकार के आसव तथा 
'मबु और मैरेयक नाम की मदिरा से भी अनन्तगुण मबुर समभना 
चाहिये । 

शुक्कछेश्या के रस को खजूर, दाख, दूध, खाँड ओर गक्कर के रस से 
“सी अनन्तगुण मीठा समझना चाहिये । 


जह गोमडस्स गंत्रो, सुगगमडस्स व जहा अहिसडस्स । 
एत्तो वि अर्ग॑तगुगी, लेसाणं अप्यसत्याणं ॥१४॥ 
जह सुरहिकुसुमगंधो, गंधवासाण पिस्समाणाणं | 
एत्तो वि अणंतग्ुणों, पसत्थलेसाण तिण्हं पि॥१५॥ 
[ उत्त० अ० ३४, गा० १६-१७] 
जैसी खराव गन्च मृतक गो, अथवा मरे हुए कुत्ते की, अथवा 
ऋरे हुए सर्प की होती है, उससे भी अनन्तगुण अधिक खराब गन्च 
अप्रशस्त लेद्याओं की होती है । 


लेश्था ] [ ३८१ 


जैसी सुन्दर गन्य केवडा आदि सुगन्धित पुष्पो की अथवा सुगन्ध- 
युक्त पिसे हुए चन्दनादि पदार्थों की होती है, उससे भी अनन्तगुण. 
अधिक सुन्दर गन्ध तीनो प्रशस्त लेश्याओ की होती है । 
जह करगयस्स फासो, गोजिव्माए य सागपत्ताणं | 
एत्तो वि अण॑ंतगुणी, लेसाणं अप्पसत्थाणं ॥१६॥ 
जह बूरस्स न फासो, नवणीयस्स व सिरीसकुसुमा्ण । 
एत्तो वि अग॑तगुणो, पसत्थलेसाण तिण्हं पि॥१७॥' 
[ छत्त० अ० ३४, गा० १८-१६ ] 
जैसा कर्कश स्पर्ण आरा, गाय की जीस और सागौन के पत्तो का 
होता है, उनसे अनन्त गुण अधिक क्कंश स्पर्श अप्रशस्त लेश्याओ का 
होता है । 
जँंसा कोमल स्पर्श बूर ( वनस्पतिविशेष ), मकखन और सिरस 
के पुष्पो का होता है, उनसे अनन्त गुण अधिक कोमल स्पर्श तीनो 
प्रशस्त लेश्याओ का होता है । 
पंचासवप्पवत्तो, तीहिं अगुत्तो छम्ुं अविरयो य । 
तिव्वारंधपरिणओ, खुदो साहसिओ नरो ॥१८॥/ 
निद्डंसपरिणामो,  निस्‍्संसोी अजिइंदियो | 
एयजोगसमाउत्तो, किण्हलेस तु॒परिणभे ॥१९॥' 
[ उत्त० अ० रे४, गा? २१-२२ | 
पाँचों आख़वो मे प्रवृत्त, तीनो गुप्तिओं से अगुप्त, पड़काय की 
हिंसा मे आसक्त, उत्कट सावो से हिंसा करनेवाला, क्षुद्रबुद्धि, बिना 


८२ ] [ क्नी सहाचीर-चन्ननामृत 


विचारे काम करनेवाला, निर्देयी, पाप कछुत्यों मे गंकारहित, 
अजितेन्द्रिय और इन क्रियाओं से युक्त जो पुरुष है वह ऋृष्णलेश्या के 
"भावों से परिणत होता है, अर्थात्‌ वह ऋृष्णलेग्यावाला होता है । 
इस्सा अमरिस अतवो, अविज्ञमाया अहीरिया। 
गेही पओसे य सढे, रसलोलएण सायगवेसए ॥२०॥ 
आरंभाओे अविरओ, खुद्दो साहइसिओ नरो। 
एयजोगसमाउत्तो,  नीललेसं तु॒ परिणमसे ॥२१॥ 
[ उत्त० अ० रे४, गा० २३-२४ ] 
नीललेब्या के परिणामवाला पुरुष ईर्पालु, कंदाग्रही, अतपस्वी, 
अज्ञानी, मायावी, निलेज्ल, विषय-लम्पट, हपी, रसलोलुपी, जठ 
६ धूर्त ) प्रमादी, स्वार्थी, आरम्मी, क्षुद्र और साहसी होता है । 
वके वकसमायारे, नियडिल्ले अणुज्जुए | 
पलिउंचगओवहिए, मिच्छदिद्वा अगारिए ॥२२॥ 
उप्फालगहुइ्बाई य, तेणे यावि य मच्छरी । 
एयजोगसमाउत्तो, काऊलेसं तु परिणमे ॥२३॥ 
[ उत्त> झ० ३४, गा? २४५२६ ] 
जो पुरुष वक्र बोलता है, वक्र आचरण करता है, छल करनेवाला 
है, निजी दोषों को छिपाता है, सरलता से रहित है, मिथ्यादृप्टि 
तथा अनायं है, इसी प्रकार दूसरों के मर्मों का मेदन करनेवाला, दुष्ट 
वोलनेवाला, चोरी और असूबा करनेवाला है; वह कापोतलेथ्या से 
युक्त होता है। 


स्केश्या | [ रेपरे 


तीयावित्ती अचबले, अमाई अकुऊहले । 
विणीयविणए.. दंते, जोगवं उबहाणव॑ ॥२४॥ 
प्यधम्मे. दढधम्मेउवजभीरू.. हिएसए । 
एयजोगसमाउत्तो, तेओलेस तु परिणमे ॥२५॥ 
[ उत्त> अ० रे४, गा? २७-रेप ]) 
नम्रता का वर्ताव करनेवाला, चपलता से रहित, अमायी, अकुतू- 
हुली, परम्‌ विनयवानु, इन्द्रियों का दमन करनेवाला, स्वाध्याय मे 
रत और उपघान आदि करनेवाला, धर्म मे प्रेम और दृढता रखनेवाला, 
परापभीर और सबो का हित चाहनेवाला पुरुष तेजोलेश्या के 
परिणामों से युक्त होता है। 
पयणुकोहमाणे य, मायालोभे य पयणुए। 
प्संतचिचे दंतप्पा, जोगवं उचहाणवं ॥२६॥ 
तहा पयणुवाई य, उबसंते जिइंदिए | 
एयजोगसमाउत्तो, पम्हलेस ठ परिणमे ॥२७॥ 
[ उत्त० अ० रे४े, गा? २ ६-३० |] 
जिसके क्रोध, मान, माया और लोभ बहुत अल्प है, तथा जो 
प्रशान्त चित्त और मन का सिग्नह करनेवाला है, जो योग में रत 
और उपधान आदिं करनेवाला है, जो अतिअल्यभाषी, उपशान्त और 
जितेन्द्रिय है। इन लक्षणों से युक्त #वह पुरुष पद्मलेघ्यावाला 
होता है । 


रेप ] [ क्री महावीर-वचनारझुठ 


अइरुदाणि बजञ्जिता, धम्मसुकाणि झायए | 
पसंतचित्त दंतप्पा, समिए गुत्ते य गुत्ति सु ॥१८॥ 
सरागो वीयरागो वा, उबसंते जिडंंदिए | 
एयजोगसमाउत्तो, सुकलेस॑ तु॒परिणमे ॥रशध्व 
[ उत्त० अ० ३४, गा० ३१-३२ ] 
आतं और रुद्र इन दो ध्यानों को त्याग कर जो पुरुष धर्म और 
शुक्ल इन दो ध्यानों का आसेवन करता हैं तथा प्रगान्तचित्त+ 
दमितेन्द्रिय, पाँच समितियों से समित, तीन गुप्तियों से गुप्त एवं 
अल्परागवान्‌ अयवा वीतरागी, उपजमनिमग्न और जितेन्द्रिय हे वह 
शुक्ललेश्या से युक्त होता है । 
किण्हा नीला काऊ, तिन्नि वि एयाओ अहम्मलेसाओ । 
एयाहि तिहि वि जीवबो, दुर्गईं उबबज़ई ॥३०॥ 
[उत्त० जू० ३४, गा० ४६ | 
कृष्ण, नील और कापोत ये तीनों अचर्मलिश्या हैं। इन लेश्याओं 
से यह जीव दुर्गति मे उत्पन्न होता है । 
तेऊ पम्हा सुक्ा, तिन्नि वि एयाओ घम्मलेसाओ | 
एयाहि तिहि वि जीवो, सुग्गई उबबञ्जई ॥३१॥ 
[ उत्त० झ० ३४, गा० ४७ ] 
तेज, पद्म और शुक्त, ये तीनों घर्मलेश्या हें । इन लेश्याओं से 
यह जीव सद्गति मे उत्पन्न होता है । 


लेश्या ] [ रेदर 


लेसाहि सच्चाहिं, पठमे समयम्मि परिणयाहिं तु । 
न हु कस्सह उवचत्ति, परे भवे अत्थि जीवस्स ॥३२॥ 
लेसाहि सब्बाहिं, चरम समयम्भि परिणयाहिं तु। 
न हु कस्सइ उववत्ति, परे भवे अत्थि जीवस्स ॥३३॥ 
अंतमुहत्तंमि गए, अतझुहुत्तमि सेसए चेव। 
लेसाहि परिणयाहिं, जीवा गच्छन्ति परलोयं ॥३४॥ 
[ उत्त० अ० ३४, गा० ४८ से० ६० ] 

सर्व लेश्याओ की प्रथम समय मे परिणति होने से किसी भी 
जीव की परलोक मे उत्पत्ति नही होती, अर्थात्‌ यदि लेश्या को 
आये हुए एक समय हुआ हो तो उस समय जीव परलोक की यात्रा 
नही करता । 

स्व लेश्याओ की परिणति मे अन्तिम समय पर किसी भी जीव 
की उत्पत्ति नही होती । 

अन्तमुहूर्त के बीत जाने पर और अच्तमुहर्त के शेष रहने पर 
लेश्याओ के परिणत होने से, जीव परलोक मे गमन करते है । 
तम्हा एयासि छेसाणं, अणुभावे वियाणिया। 
अप्पसत्थाओ वज़ित्ता, पसत्थाओ5हिद्डिए मुणी ॥३५॥ 

[ उत्त० भ० ३७, गा० ६१ ] 

इसलिए इन लेश्याओ के अनुभाव ( रसविशेष ) को जानकर 
हर अप्रशस्त लेश्याओ को छोड़कर प्रशस्त लेध्याओ को स्वीकार 

॥ सर 





रण 


घारा : 9७: 


म््त्ठु 


साणुस्स च अणिच्चं, वाहिजरामरणवेयणापउरं ॥१॥ 
[ मौप० सू० ३४ ] 
मनुष्य देह अनित्य ( क्षगमंगुर ) है तथा व्यावि, जरा, मरण 
ओर वेदना से पूर्ण है । 
उहरा डंडा ये पासह, 
गब्भत्था वि चयन्ति माणवा | 
सेण जह बहइय॑ हरे, 
एवं आडउइखयम्मि तुइई ॥२॥ 
[ सू० थ्रुर १, ० २, ठ० १, गा + ] 
देखो--जगनत्‌ की ओर दृष्टिपात करो | बाछक और दृद्ध समी मृत्यु 
को प्राप्त होते हैं। कई मनुप्य के तो गर्मावस्वा में ही अवसान हो 
जाता है। जैसे बाज पक्षी दिवर पर मपठा लगा के उनजा सहार 
करता है, ठोक वैसे हो आयुद्य का क्षप्र होने पर मृत्यु मनुष्य पर चोट 
लगाता है और उनऊा प्राण हरता हैं । 


ऋत्यु ] [ रे८७ 


जहेह सीहो य मिगं गहाय, 
मच्चू नरं नेह हु अन्तकाले। 
न तस्स माया व पिता य भाया, 
कालम्मि तम्म॑ं सहरा भवन्ति ॥३॥ 
[ उत्त० आ० १३, गा० २२ ] 
जैसे इस लोक मे सिंह मृग को पकड कर ले जाता है, उसी 
प्रकार मृत्यु अन्त समय में मनुष्य को पकड़ कर परलोक में ले 
जाती है । उस समय उसके माता, पिता, अआता आदि कोई भी 
सहायक नहीं हो सकते । 
इह जीविए राय असासयम्मि, 


धणियं तु पृण्णाईं अक्ुच्यमाणो । 
से सोयई मच्चुमुहोवणीए, 

धम्म॑ं अकाऊण परंमि लोऐ ॥४॥ 

[उ० अ० १३, गा० २१] 
है राजन ! इस अज्ञाइवत्त जीवन मे पुण्य को न करनेवाला जीव 
मृत्यु के मुख मे पहुँचकर सोच करता है और धर्म को न करनेवाला 

जीव परलोक मे जा कर सोच करता है। 

जस्सत्थि मच्चुणा सक्‍्खं, जस्स वउत्थि पलायणं। 

जो जाणे न भरिस्सामि, सोहु कंखे सुए सिया ॥श॥ 


[ उत्त० ज० १४, गा० २७ ] 


रैप८ ] [ क्री महावीर-वचनारूत 


जिसकी मृत्यु से मित्रता है, जो मृत्यु से भाग सकता है तथा 
जिसको यह ज्ञान है कि में नही मरूगा, वहीं करू (आगामी दिवसओ 
को आमा कर सकता हैं । 
अज्ञवसाणनिमिचें, आहारे वेयणापराघाते । 
फासे आपापाण्णू, सचविहं झिल्लए आउं ॥दक्ष। 
/ [ स्था+ स्था> ५ ] 
साठ कारणों से जीव की अकाल सृत्यु होंती है--(१) हार्दिक 
भावदा को आधात पहुँचने ले, (२) शझस्त्रादि का प्रह्मर होने से, 
(३) ज्यादा आहार करने से, (४) वेदना बढ जाने से, (५) गड्ढा आदि 
में मिर पड़ने से, (६) कोई कठिन वस्तु की सख्त चोट लगने से और 
(७) झ्वासोच्छवास का रु घन होने से । 
सत्यग्गहणं विसभ्क्ख्ण च, 
जल्ण च जलपवेसा य। 
अगणायारभंडसेवी, 
जम्मणमरणाणि बंबंति ॥७॥ 
[ उच० खू० ३६, या० २१७ ] 
टस्त्रप्रहण, विप-मक्षण, अन्नि में मंपापात, भीर जल में प्रदेश 
तथा आचार-हप्ट्ता आदि के द्वारा जो जीव मृत्यु को प्राप्त वसते हूं, 
वे जन्‍्ममरण की दृद्धि करते ह् 
जहा सागढिओ जाणं, सम॑ हिच्चा महापहं | 
विसम मन्गमोह्णो, अक्ले मगम्मि सोयई ॥८॥ 


ऋंत्यु ] [३८६ 
एवं धम्म॑ विउकम्स, अहम्म॑ पडिवजिया। 
वाले मंच्चुमुहं पत्ते, अक्खे भग्गे व सोयई ॥8॥ 
[ उत्त० झ० ५, गा० १४-१४ |] 
जैसे कोई एक गाडीवान्‌ राजमार्ग को भछी प्रकार से जानता 
हुआ भी उसको छोडकर विषम मार्ग की ओर चल पडा, परन्तु उत्त 
“विषम मार्ग से जाने पर उसके गड्डे की धुरी टूट गई। उसके हृट जाने 
पर वह शोक करने लगा। इसी प्रकार धर्म को छोड और अघर्म को 
गहण करके, मृत्यु के मुख मे पहुँचा हुआ अज्ञानी जीव घुरी के टूट 
जाने पर गाडीवानू की तरह शोक-सन्‍्ताप को प्राप्त होता है । 
सन्तिमे य दुवे ठाणा, अक्खाया मारणन्तिया | 
अकाममरण्ं चेव, सकासमरणं तहा ॥१०॥ 
वालाणं अकाम तु, मरणं असई भवे। 
पण्डियाणं सकाम॑ तु, उकीसेण सईं भवे ॥११॥ 
[ उत्त० अआ० ५, गा० २-३ ] 
मभरणान्त के ये दो स्थान ( जिन महर्षिओं द्वारा ) कहा गया 
है---एक अकाममरण और दूसरा सकाममरण | 
अज्ञानियो का अक्राममरण अनेक वार होता है, किन्तु पडितों 
का सकाममरण तो उत्त्कर्ष से एक ही वार होता है । 
तओ से भरणन्तम्मि, वाले संतस्सई भया | 


अकाममरणं मरई, ध्रत्तेव कलिणा जिए ॥१श॥ 
[ उत्त० झ० ५, गा० १६ ] 


३६० ] [ श्री मह्ावीर-वचनाशत 


उसके जननन्‍्तर वह अवोघ प्राणी मृत्यु के आ जाने पर भव से 
बहुत त्रास पाता हैं और एक ही दाव मे हार जानेवाले जुआरी को 
तरह जोक-सन्‍्ताप को प्राप्त होता हुआ अकाममरण से मरता है। 


ने इस सच्चेस भिक्‍्खसु, न इम सब्बेसु गारिस । 
नाणासीला अगारत्था, विसमसीला य भिक्खुणो ॥१श॥ 
[ उत्त० अ० ५, गा० १६ ] 
यह पडितमरण सभी मिक्षुओं को श्राम्त नही होता और न सव 
गृहस्थों को, क्योंकि गृहस्थ नाना प्रकार के नियमोवाले होते हैं और 
मिल्षु विषम जाचारवाले होते हैं। तात्पर्य यह है कि पडितमरण की 
प्राप्ति सव को नही हो सकती, क्सी-किसी को ही हो सकती है । 
न संतसंति मरणंते, सीलबन्ता वहुस्सुया ॥१४७॥ 
[ उत्त> ज० ५, गा० २६ ] 
शील-संपन्‍न वहुश्युत पुरुष मरण के समय त्रास नहीं पाते । 
तुलिया विसेसमादाय, दयाधम्मस्स खन्तिए | 
विष्ण्पीएज मेहावी, तहाभूएण अप्पणा ॥१४॥ 
[उत्त० ज० ९, गा० ३० ] 
बुद्धिमात्‌ पुरण अकाम और सकाम--इन दोनो मृत्युओं को तोल 
कर इन,दो में से विशेष को अर्थात्‌ सकाममरण को ग्रहण करे और 


क्षमा के द्वारा दयावम को बदाकर ऐसी उन्नत आत्मा ने आत्मा क 
प्रसन्न करे । 


र्त्यु] [ ३६१ 


कंदप्प्माभिओोगं च, किचिसियं मोहमासुरतं च | 
एयाउ दुग्गईओ, सरणम्मिं विराहिया होंति ॥१६॥ 
[ उत्त० अ० रे६, गा० २४६ ] 
क्न्दर्प-भावना, अभियोग-भावना, किल्विष-भावना, मोह-भावना 
और आसुरत्व-भावना--ये भावनाएं दुर्गंति की हेतुभूत होने से दुर्गति 
रूप ही कही जाती हैं । वे मरण के समय विराघक होती है । 


कंदप्पकुकुयाईं तह, सीलसहावहासविगहाहि | 
विम्हावेतों य परं, कंद्प्प भावणं कुणइ ॥१७॥ 
[ उत्त० अ० ३६, गा० २६३ | 
जो कन्दप, कौत्कुच्य, शील, स्वभाव, हास्य और विकथाओ से 
अन्य आत्माओं मे विस्मय उत्पन्न करता है, वह कन्दर्प-भावना का 
आचरण करता है! 
विवेचन--कन्दर्प अर्थात्‌ व्यंग से बोलना। कौत्कुच्य भर्थात्‌ 
दूसरों को हंसाने के लिये त्रू, नयत और मुख की चेष्टा करना | 
शील अर्थात्‌ निरथ्थक चेष्टा | स्वभाव अर्थात्‌ विस्मयोत्पादक चेष्टा । 
हास्य अर्थात्‌ अद्नहास्य। विकथा अर्थात्‌ स्री-कथा, भक्त-कथा, 
देश-कथा और राज-कथा। 
मंता जोगं काउं, भूईकम्म॑ च जे पंउजंति | 


साय-रस-इड्ि-हेड, अभिजोगं भावणं कुणड ॥१८॥ 
[ उत्तर अ० ३६, गा० २६४ ] 


३६५२ ] [ श्नी महावीर-वच्षतामृत 


जो शाता, रस और ऋद्धि के लिए मंत्र और अभिमत्रित भस्म 

का प्रयोग करता है, वह अभियोग-मावना -का आचरण करता है। 
नाणस्स केवलीणं, धम्मायरियस्स संघसाहूणं। 
-: माई अवण्णवाई, किचलिसियं भावणं कुणह ॥१श॥ 
[ उत्त० अ० ३६, गा० २६४५ ] 

सर्व प्रकार के ज्ञान, केचलज्ञानी, धर्माचाये, संघ और साधुओं की 
निन्‍दा करनेवाला मायावी जीव किल्विष-मावना का आचरण 
करता है। 

विवेचन--शद्र-ग्रहण, विष-मक्षण आदि से मरने का विचार 
करनेवाला मोह-भावना का आचरण करता है। 


अणुबद्धरोसपसरो, तह य निमित्तम्मि होड पडिसेवी । 
एएहि कारणेहिं, आसुरीयं भावणं कुणइ ॥२०॥ 


[ उत्त० ज्ञ० ३६, गा? २६६ ] 
निरल्तर रोष का विस्तार करनेवाला ओर त्रिकाल निमित्त का 
सेवन करनेवाला जीव, इन कारणों से आसुरत्व-भावना को उत्पन्न 
करता है । 
वालमरणाणि बहुसो, अकाममरणाणि चेव बहुयाणि। 
मरिहंति ते वराया, जिणवयर्ण जे न जाणंति ॥२१॥ 
[ उत्त>० भ० ३६, गा? २६१ ] 
जो जीव जिन-वचन को नहीं जानते, वे त्रिचारे अनेक बार 
बाल्मरण और अकाममरण को प्राप्त होते हैं । 


बन नत 


घारा - ज्रे८ 
परभ्रत 


तेणावि ज॑ कय्य कम्मं, सुहं वा जइ वा दुहं । 
कम्मुणा तेण संजुत्तो, गच्छइ उ पर भव ॥१॥ 
[ उत्त० अ० १८, गा० १७ ] 
उसने--जीव ने शुभ अथवा अशुभ जो भी कर्म किया है, उस 
न्कर्म से संयुक्त हुआ वह परलोक को चला जाता है। 
अद्वाणं जो महंत तु, अपाहेज्ञी पवजई। 
गच्छंतो सो दुह्दी होइ, छुहातण्हाइपीडिओ ॥२॥ 
एवं धम्म॑ अकाऊर्ण, जो गच्छई परं भव | 
गच्छन्तो सो दुही होइ, वाहिरोगेहिं पीडिज ॥३॥ 
अद्भाणं जो महंतं तु, सपाहेज्ञोी पवजई। 
गच्छन्तो सो सुहदी होइ, छुद्यातण्हाविवज्जिओ ॥श॥। 
एवं धम्म पि काऊणं, जो गच्छइ परं भव | 
शच्छन्तो सो सुही होइ, अप्पकम्मे अवेयणे ॥५॥ 


[ उत्त- झ० १६, गा० १६ से २२ प 


३६४ ] [ श्री महावीर-चचनाझृत 


जो कोई पुरुष पाथेय-रहित किसी महान्‌ मार्ग का अनुसरण 
करता है, वह मार्ग मे चछता हुआ क्षुघा और तृष्णा से पीडित हो 
कर दुःखी होता है । 
इसी प्रकार धर्म का आचरण किये बिना जो जीव परलोक में 
जाता है, वह जाता हुआ ( वहाँ जा कर ) व्याधि और रोगादि से 
पीटित होने पर दुःखी होता है। ( यहाँ व्याधि से मानसिक कष्ट 
और रोग से थारीरिक पीड़ा का ग्रहण करना | ) 
जो कोई पुरुष पाथेययुक्त हो कर किसी महान्‌ मार्ग का अनुसरण 
करता है, वह मार्ग मे क्षुपा और तृप्णा की बाधा से रहित होता 
हुआभा युखी होता है। 
इसी प्रकार जो जीव धर्म का संचय कर के परलोक को जाता 
है, वह वहाँ जा कर सुखी होता है और भसातावेदनीय कर्म अल्प 
होने से विशेष वेदना को भी प्राप्त नही होता । 
हृह जीविय॑ अणियमेत्ता, पव्मद्ठा समाहिजोएहि | 
ते कामभोगरसगमिद्धा, उववज्जन्ति आसरे काये ॥4॥ 
[छत्त० ज० ८, गा? १४] 
जिन जीवों ने ( साथु-त्ृत्ति को ग्रहण कर के भी ) अपने असयमी 
जीवन को ( बारह प्रकार के तप द्वारा ) व में नहीं किया, वे काम- 
भोगों के रस में मूच्छित होते हुए समाधियोगों से सर्चेथा अ्रष्ट 
होकर असुर-क्रुमारों मे उत्पन्न होते हैं । 
जे केइ बाला हह जीवियट्टी, 
पावाई कम्माई करेन्ति रुद्ा। 


परभव ) [ रे६४ 


ते धोरूबे तमिसंधयारे, 
तिव्वासितावे नरण पति ॥७॥ 
[सू्‌० श्र्‌ ० १, अ० ५, उ० ९, गा० ३] 
जो अज्ञानी मनुष्य अपने जीवन-निर्वाह के लिए क्र होते हुए 
पापकर्म करते है, वे तीत्र दुःख से भरे हुए घोर अस्धकारमय नरक 
मे गिरते हैं। 
सा पच्छ असाधुता भवे, 
अच्चेही अणुसास॒अप्पग । 


अहियं च असाहु. सोयई, 
से थणई परिदेवई वहुं ॥ढा। 
[ सू० श्षुर ९, आअ० २, उ० ३, गा० ७ ने 
परलोक मे दुर्गति की प्राप्ति न हो, इस विचार से विषय-सग 
को दूर करो और आत्मा को अनुशासन करो। ढुष्ठ कर्मो से दुर्गति 
मे गया हुआ जीव शोक करता है, आक्रद करता है और बहुत 
विलाप भी करता है । 
जहा55एसं सम्मुदिस, कोई पोसेज्ज एलर्य | 
ओयणं जबस देज्जा, पोसेज्जाबि सयंगणे ॥शक 
तओ से पुट्टे परिवूढे, जायमेए महोदरे। 
पीणिए विउले देहे, आएसे . परिवंदडए ॥१० 


ञ्ड 


हे€६ ] [ श्री महावीर-वचनारछूत 


जाव न एड आएसे, ताव जीव से दुही । 
अह पत्तम्मि आएसे, सीस छेत्तण झुजई ॥११॥ 
जहा से खलु ओरअब्मे, आएसाए समीहिए। 
एवं वाले अहम्भिष्ट, ईहई नरयाउयं ॥१२॥ 
[उत्त० अ० ७, गा० १ से ४] 
जेसे कोई पुरुष किसी अतिथि आदि के निमित्त अपने घर में 
बकरा को पाल्ता है और उसको जो आदि अच्छे पदार्थ खाने को 
देता है। बाद मे जब वह बकरा पुष्ट सामर्थ्यवान्‌ू, चर्वीवाला, वडा 
'पेटवाला और स्थूल देहवाला हो जाता है तब पालक अतिथि की 
अतीक्षा करता है! 


जब तक घर मे अतिथि नही आता तव तक वह बकरा 
जीता है, किन्तु अतिथि के आने पर वह दुःखी सिर छेदन करके 


खाया जाता है । 
जिस तरह वह बकरा अतिथि के लिए कल्पित है, उसी तरह 
अज्ञानी अवर्मिष्ठ जीव नरकायुष के लिए कल्पित है। तात्पर्य यह कि 
शेसा जीव अवश्य नरक मे जाता है । 
हिसे वाले मुसावाई, अडद्भाणंभि विलोबए। 
अन्नदत्ततररे तेणे, माई क॑ तु हरे सढे॥११॥ 
इत्यीविसयगिड़े ये, महारम्भपरिरगहे । 
- भुंजमाण सुरं मंसं, परिवृढ्े परंदमे ॥१४॥ 


परभव 3) [ २६७: 


अयककरभोई य, तुंदिल्ले चियलोहिए | 
आउयं नरक कंखे, जहाउउण्सं व एलए ॥१४॥ 
[ उत्त० ४४० ७, गा० ५ से ७] 
जो अज्ञानी हिसा करनेवाला, भूठ बोलनेवाला, मार्ग मे छुटने- 
वाला, विना दिये किसी की वस्तु उठानेवाला, चोरी करनेवाला, छल- 
कपट करनेवाला, और “किसकी चोरी करू? ऐसा दुष्ट विचार करनेवाला, 
फिर स्त्री और विषयो में आसक्त, महान्‌ आरम्भ और परिग्रह करने 
वाला, मदिरा तथा मास का सेवन करनेवाला, बलवान होकर 
दूसरों को दबानेवाला तथा भुजे हुए चने की तरह बकरे का मास 
खानेवाला, बडा पेटवराछा और पुष्ट शरीरवाला है, वह नरकायु की 
आकाक्षा करता है, जिस त्तरह पोषा हुआ बकरा अतिथि की ॥ 
तात्पर्य यह की उसकी दुर्गति निश्चित है । 
अस्तणं सयणं जाएं, वित्त कामे ये भ्ुुंजिया | 
दुस्‍्साहड धर्ण हिच्चा, बहु संचिणिया रये ॥१६॥ 
तओ कम्मशुरू जंतु, पच्चुप्पन्नपरायणे | 
अय व्व आगयाएसे, मरणंतम्मि सोयई ॥१७॥' 
[ उत्त० ञ्रृ० ७, गा० ८-€ ] 
जिसने विविध प्रकार के आसन, दृय्या और वाहन का उपभोग 
किया है एवं सपत्ति और शब्दादि विषयो को अच्छी तरह भोग 
लिया है, वह बहुत कर्म-रज का सच॒य करके और अति कष्ट से 
एकत्रित किया हुआ धन इधर छोड के मरण के समय ऐसा शोक- 


देह ] [ क्नी सहावीर-वचनामसूत 


सताप करता है, जैसा कि अतिथि के लिए पोषा हुआ वकरा मरने 
के समय में । 
तओ आउपरिक्खीण, चयादेहा विहिसगा | 
आसुरियं दिस वाला, गच्छन्ति अवसा तम ॥१८॥ 
[ उत्त० अू० ७, गा० ६० | 
बनतन्तर वे हिसादि में प्रवृत्ति रखनेवाले अज्ञानी जीव आयु के 
क्षय होने से जरीर को छोड कर कर्मो के अचीन होते हुए अत्व॒कार- 
युक्त नरक दिगा-नरक गति को प्राप्त होते हैं । 
जहा कामिणिए हेउ, सहस्स हारए नरो। 
अपत्यं अस्बर्ग भोच्चा, राया रज्ज तु हारएण ॥१६॥ 
एवं माणुस्सगा कामा, देवकामाण अन्तिए। 
सहस्सगुणिया भ्ुुज्जो, आउ कामा य दिचिया ॥२०॥ 
अगेगवासानउया, जा सा पण्णयओ उठिई । 
जाणि जीयन्ति दुम्मेहा, ऊणे वाससयाउएण ॥२१॥ 
[ उच्च ० झर० ७, गा० ११ से १३ ] 
जैसे एक काकिणी* के लिए कोई अज्ञानी मनुष्य हजार ( कार्पा- 
पण +) को खो देता हे और कुपथ्यरहूप आम्र के फल को खाकर 
राजा राज्य (प्राण) खो हो देता है उसी प्रकार अज्ञानी जीव थोड़े से 
विषयजत्य सुखों के निमित्त देवछोक के महान्‌ सुख को खो 
देता है । 


छे ८०्काकिणी ८ ३ कार्पापण । + भारत का एक पुराना सिका । 
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ऐसे मनुष्यो को समझना चाहिये कि मानुषिक काम-भोग देवों 
के काम-भोगो के सामने सहस्त्रगुण अधिक करने पर भी न्यून 
हैं तथा देवो की आयु और उनके काम-भोग दिव्य है। 
प्रज्ञावान्‌ अर्थात्‌ ज्ञान-क्रिया आराघक आत्मा मृत्यु के बाद देव- 
रोक मे जाता है ओर वहाँ उनकी स्थिति अनेक नयुत वर्षों तक 
अर्थात्‌ अमुक पल्योघम वा सागरोपम तक होती है। उसको मूर्ख 
अनुष्य कुछ कम सौ वर्ष की आयु मे विषयभोगो के वशीभूत होकर 
हार देते हैं । 
विवेचन--काकिणी और आम्रफल के दृष्टान्त उत्तराध्ययन 
सूत्र की वृहद्वृत्ति से देखना चाहिये । 
जहा य तिन्नि वणिया, मूल घेत्तण निग्गया | 
एगोउत्थ लहई लाभं, एगो मूलेण आगओ ॥१२॥ 
एगो मूल वि हारित्ता, आगओ तत्थ वाणिओ । 
ववहारे उवमा एसा, एवं धम्मे वियाणह ॥२३॥ 
[ उत्त० ञझ० ७, गा० १४-१४ ] 
किसी समय मे तीन व्यापारी अपनी-अपनी मूल पूंजी को लेकर 
व्यापार के तिमित्त विदेश मे गए। उन तीनो में से एक को तो 
व्यापार मे लाभ हुआ, दूसरा अपनी मूल पूंजी को कायम रखता हुआ 
घर को आ गया और तीसरा मूलधन को भी खो करके घर आ गया । 
यह जैसे व्यावहारिक उपमा है, उसी प्रकार धर्म के विषय में भी 
समभना । 
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माणुसत्त भवे मूलें, लाभो देवगई भवे। 
मूलच्छेशणण जीवा्ण नरगतिरिक्‍्खत्त्ण घुबं ॥२७॥ 
[ उत्तन- श्र ७, भा० १६ ] 
मनुप्यत्व यह मूल घन है और लाम के समान देवत्व की प्राहि 
है। अतः मृठ के नाथ होने से इन जीवों जो नरझ्गति और तिम॑च 
यति को हो प्राप्ति होतो है । 
दहओं राई बालम्म, आवर्ईटबहमलिया | 
ददत्त माणमत्त गुम चूे, ज॑ जिए लालयानसंट २ ४|। 
तझा जिए सट्ट होड़, दोबह दर्गंट गह। 
दृछ्हा तम्स उम्मग्गा, अड्भार सुचिराठय्रि ॥१६।। 
[ उल: झा ७, गा* ४-१८ ] 
देखत्य और मता्यत्व तो हार जानेदादे घूर्व और मसिरोशप 
लिया से हो गातिर्श होली है ) 


हक 
दातइइश £ । 


4 हे 
च) 


विश 


मा क 
दारट क्षमानों जीव जा मर सार 
डनमे गे दी पलाएदरण और 
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एस लिप संयेहार, लछिया बार थे पंटिय । 
मछिए ने परदेमन्ति, मा्मि जोमिमन्ति ने ॥शुणजा 


[ हलक झा 8 77 | | 
बटर “कब्ज अटल जल ई्‌. जप 
प्र हा हा जय दर थाए झा एज आज १ 
न्क चल न्‍ +- 
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बट कफ कद १ | % इजता जीए शाह दरार 2 में मल आग 
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वेमायाहिं सिक्खाहिं, जे नरा गिहिसुत्यया । 
उवेन्ति माणुस जोणि, कम्मसचा हु पाणिणो ॥२८॥ 


[ उत्त० अ० ७, गा? २० ] 
जो मनुष्य विविध प्रकार की शिक्षा द्वारा गृहस्थ-जीवन में भी 
सुब्रती है, वे मनुष्य-योनि को प्राप्त होते है। निश्चय ही कर्म सत्य 
है अर्थात्‌ जैसे वे किये जाते है, वैसे ही फल देते हैं । 
जेसि तु बिउठा सिक्‍खा, मूल ते अइच्छिया । 
सीलबन्ता सविसेसा, अदीणा जन्ति देवय ॥२६॥ 
[ उत्त० अ० ७) गा० ३१ ] 
जिन जीवो की शिक्षाएँ अधिक विस्तृत हो गई हैं और जो सदा- 
चारी, विशेष गुणों से युक्त और दीनता से रहित हैं, वे मूल धन का 
अतिक्रमण करते हुए देवलोक में चले जाते हैं । 


| 


अगारि सामाइयंगाइ, संड्ढी काएण फासए | 
पोसह दुह्ओ पदक, एगराय न हावए ॥३०॥ 
एवं सिक्‍्खा समावन्‍्ने, गिहिवासे वि सुल्षए । 
मुच्चई छविषपव्वाओ, गच्छे जक्खसलोगयं ॥३१॥ 
[ उत्त> अ० ४, गा० शरे-२४ ) 
श्रद्धावान्‌ गृहस्थ काया से सामायिक के अगो का सेवन करे, दोनों 
पक्षो मे पोषध करे, परच्तु एक रात्रि तो कमी भी हीन न करे, अर्थात्‌ 
एक मास मे एक रात्रि भर तो संवररूप से धर्मजागरण अवश्य करे। 
२६ 
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इन प्रकार शिक्षायुक्त सुत्रतो जीव गृहस्थाश्रम में रहता हुआ भी 
इस औदारिक गरीर को छोडकर यक्षलोक अर्थात्‌ देवलोक मे चला 
जाता है। 
गारं पि अ आवसे नरे, 
अगुपुत्ब॑ पाणेहि,. संजण । 
समता सब्वत्थ सुन्वते, 
देवाणं गच्छे स लोगयं ॥३२॥ 
स्‌० श्रु० १, ज० २, उ० हे, गा० १३ ] 
गृहस्य भी घर मे बसता हुआ अपनी जक्ति के अनुसार प्राणियों 
की दया पाले, सर्वत्र समता घारण करे, नित्य जहूँत्‌-प्रवचन को सुने 
तो वह मृत्यु वाद देवलोक मे उत्पन्न होता है । 
कुसुग्गमेत्ता इमे कामा, सन्निरुद्धम्मि आउए | 
कस्स हेउ पुराकाउ, जोगक्खेम॑ न संविदे ॥३११॥ 
[ उत्त० ञअ० ७, गा० २४ ] 
ये काम-भोग कुश के अम्न माग पर रहे हुए जलविन्दु के समान 
है और आयु अत्यन्त सक्षिपत है। तो फिर किस हेतु को आगे 
रखकर तुम योगक्षेम को नही जानते ? 
विवेचन--अप्राप्त की प्राप्ति को योग ओर प्राप्त हुए का पालन 
करना क्षेम कहलाता है । इस सारे कथन का तात्पय यह है कि मनुप्य 
की समृद्धि और जायु वहत ही स्वल्य है। इस स्वल्य समृद्धि और 
आयु मे उस्ते जो धर्म की प्राप्ति हुई हैं तथा उस घर्म से जो स्वर्ग 


परभव ) [४०३ 
और मोक्षयुख की आगा है उस घ॒र्मं की ओर अवश्य दृष्टि रखनी 
चाहिये। 
पच्छा वि ते पयाया, 
खिप्पं गच्छन्ति अमरभवणोई | 
जि पियो तबो संजमो, 
य खंती य बंभचेरं च ॥३४॥ 
[ दुश० अ० ४, गा० रे८ ] 


जिन पुरुषो को तप, सयम, क्षमा और ब्रह्मचये प्रिय है « 
पिछली अवस्था मे भी दीक्षित हो जाने पर ( तथा सयम-मार्गे रे 
न्यायपूर्वक चलने से ) शीघ्र ही देवलोक मे चले जाते है। 
अह जे संवुड भिक्‍्खू, दोण्हं अन्नयरे सिया। 
सब्बदुक्खपहीणे वा, देवे वावि महिड़िए ॥३४॥ 
[ उत्त० अ० ५, गा० २४ ] 
जो संवरस्युक्त भिक्षु है, वह दो मे से एक गति को अवश्य प्राप्त 
हो जाता है। वह सर्व दुःख से रहित सिद्ध होता है, अन्यथा महा- 
ऋद्धि वाला देव बनता है । 
इड्डी जुई जसो वण्णो, आउ सुहमणुत्तरं। 
भुल्लो जत्थ मणुस्सेसु, तत्थ से उववजई ॥३६॥ 
[ उत्त>० आ० ७, गा० २७] 
देवलोक का आयुष्य पूर्ण कर वह पुण्यात्म जीव मानव-कुल मे 
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उत्पन्न होता है कि जहाँ पर ऋद्धि, द्युत्ति, यश, वर्ण, आयु और 
अनुत्तर सुख होते हैं । 

अकुबओ णवं णत्थि, कर्म्म नाम विजाणइ | 

विन्नाय से महावीरे, जेण जाई ण मिजइ ॥१णा 

[ स्‌० श्ु० १, अ० १५, गा० ७ ] 
जो आत्मगुप्त होकर सावद्य प्रवृत्ति नही करता है, उसको नया 

कर्मवन्‍्चन नही होता है । फिर वह कर्मनिर्जया का स्वरूप अच्छी 
तरह जानता है और जान के ऐसा पराक्रम करता है कि वह महावीर 
पुरुष को यह ससार मे न तो पुनः जत्म धारण करना पडता है और 
न तो पुनः मरना पड़ता है। 


घारा : 98: 


नरक की वेदना 


नेरयइचाए कम्म॑ पकरेता नेरइएसु उववजन्ति, के 
जहा-महारम्भ्याए. महापरिग्गहयाए, पंचिदियवहेण, 


कुणिमाहारेणं ॥ १ ॥ 
[ औप० सू० २४ ] 


नारक योग्य कर्म कर के जीव नरक में उत्पन्न होते हैं। जंसे 
कि--महान्‌ हिंसा करने से, महान्‌ परिग्रह धारण करने से, पचेन्द्रिय 
जीवों के वध करने से और मास भक्षण करने से । 

विवेचन--नरक का स्थान मध्यलोक के नीचे माना गया है। 
वह सात प्रकार का है-पहला, दूसरा यावत्‌ सातवाँ । जिसकी 
उत्पत्ति नरक में होती है, उसको नारक कहते हे! 
जारिसा माणुसे लोए, ताया! दीसन्ति वेयणा । 
एतो अणंतगुणिया, नरण्स हुबखवेयणा ॥श॥ 

[ उक्त० ० ११, गा? ७४ ] 

( मृगापुत्र कहता है ) हे पिता ! जिस प्रकार की वेदनाएँ मनुप्य- 
लोक मे देखी जाती हैं, उनसे अनन्तगुणी अधिक दुःस-वेदनाएं नरकों 
मे अनुभव करने मे आती हैं। 
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अच्छिनिमीलियमेत्त, न॒त्यि सुहं दुक्खसेव पढिवर्ड । 
नरए नेरयाण, अहोभिस पच्चमाणाण ॥२॥ 
[ ज्ञीवा+ प्रति० ३, उ० ३, सू० ६५ ) 

( यमदूत जैसे परमावामीयों के द्वारा ) रात-द्दिन सदाणे जाते 
नारकीय जीवों को नरक में, आँख वन्च कर खोलते जितना समय 
लगता है, उतने समय भी सुख नही मिल्ता। वे निरन्तर दुःखों से 
पीछ्नित होते हैं 

अतिसीत॑ अतिएउप्हं, 
अतितण्हा अतिक्खुद्य अतिमयं वा | 
निरए नेरइयाणं . 
दुक्‍्खसयाई अविस्साम ॥ ४ ॥ 
[ जीचा० प्रति० ३, उ+ हे, छू ६५ ) 





नारकीय जीवों को नरक में अत्यन्त ठड, अत्यन्त गरमी, 
अत्यन्त प्यास और अत्यन्त भूख ऐसे कई प्रत्यर के दुःख एक के वाद 
एक भोगना पडता है। 
जहा इह अगणा उण्हा, इत्ताउणदंसुणा ताह ॥५॥ 
[ ठत्त> कष० १६, गाव श्८ ] 
इस लोक में अन्ति का उप्य स्पर्ण बनुमव किया जाता हैं, 
इससे अनन्तगुणी अधिक उप्यता का अतमव वहाँ (नरक से) क्रिया 


जाता ३3०७ शव 
जाता दह् । 


नरक की बेदना ] [४०७ 


जहा इह इसमे सीयं, इत्ताउगंतगुणे तहि ॥६॥ 


[ उत्त० अ० १६, गा० ४६ | 
जैसे इस लोक में यह शीत प्रत्यक्ष पड रहा है, इससे अनन्तगुणा 
अधिक शीत वहाँ पर ( नरक मे ) पडता है । 
छिंदंति बालस्स खुरेण नके, 
उड्ढे वि छिंदंति हुवे वि कण्णे | 
जिब्स॑ विणिकस्स विहत्यिमित्तं, 
तिक्खाहिः छलाहिउभितावयंति ॥७॥ 
[ सू० श्रु० ९, अ० ४) उ० १, गा० २३ ] 
परमाघामी नरक मे उत्पन्न हुए जीवो के नाक, दोनों भी कान 
तथा होठ छुरा से काट लेते है और जीभ को मुख से एक बित्ता 
जितनी बाहर खीच उसमे तीक्ष्ण काँठे पिरो के परिताप उपजाते है। 
ते तिप्पमाणा तलसंपुर्ड व्व, 
राइंदिय तत्थ थणंति वाला । 
गलंति ते सोणियपूयमंस, 
पञ्ञीहया खारपइद्धियंगा ॥॥८॥ 
[ सु श्रु० १, अ० ४५, उ० १, गा० रहे ] 
उनके कटे हुए नाक, कान और होठों से निरन्तर रक्त बहता रहता 
है और पवन का झोक आने से सूखे ताडपत्तो का समूह जिस तरह 
खड़खडाहट करता है, ठीक बसी ही तरह पीड़ा पानेवाले वे नारकीय 


श्०्य ] [ क्षी महावीर-वचचनासव 


जीव रात-दिन करुण स्वर से आक्रच्द करते हैं। फिर परमाघामी 
उनके छेंदे हुए अगों को अग्निज्वाला से जलाते हैं और उस पर जल्द 
में जल्द क्षार छिड़कते हैं, अतः इन अंगो में ले रक्त और मास 
अधिक प्रमाण मे झरते रहते हैं । 
रुहिरे पुणो वच्चसमुस्सिअंगे, 
मिन्‍्नुत्तमंगे वखित्तयंचा । 
पयंति ण॑ ऐेरये फुरंते, 
सजीवमच्छे व्‌ अयोकवल्ले ॥६॥ 
[ चू्‌० श्ु० १, ज० ५, ठ० १, था० १५ ] 
जब पापी जीव नरक मे उत्पन्न होते हैं, तव परमावामी उसका 
सिर काटते हैं, उसके शरीर मे से रक्त निकालते हैँ और घबकते 
लोहे के कडाह मे फेंक कर खूब उबालते हैं। इस समय वे पापी जीव 
जिस तरह तपे हुए तवे पर मछली तड्फड़ाती है, उसी तरह असह्य 
दुखों से पीडा पाते तड़फड़ाते हैं । 
नो चेव ते तत्थ ससीभवंति, 
ण मिज्जति तित्वमिवेषणाए। 
तमाणुभागरगं अणुवेदयंता, 
टुक्‍्खंति दुक्खी इह हुकडंणं ॥१०॥ 
[ सू० श्लु० १, ज० ५, उ० १, गरा० १६ ] 


नारकीय जीवो को परमाचामी उवालते और मुंजते हैं, तो भी वे 


अरक की घेदना ] [४०६ 


भस्मसात्‌ नही होते हैं। फिर जो सयकर ताडन-तर्जन किया जाता 
है, इसीसे भी वे मरते नही हैं। किन्तु अपने दुष्ट कर्मों का फल 
भोगने के लिए वे दु:खित जीव नियत समय तक दुःख भोगते ही 
रहते है। 
ते ण॑ तत्थ णिच्चा भीता णिच्चं तसिता पिच्च॑ 
छुहिया णिच्च॑ उत्विगा णिच्च॑ अप्पुआ णिच्च वहिया 
'णिच्च परममसुभमउलमणुबद्धं निरयभव॑ पच्चणुमवमाणा 
'विहरंति ॥११॥ 
[ जीवा० प्रति ३, 3० २, सू० ८६ ] 
वे नरक के जीव सदा भयभीत, तस्‍्त, क्षुधित, उद्विग्ग और 
व्याकुल रहते हैं और नित्य वध को प्राप्त होते है। वे हमेशा अशुभ 
और अतुल परमाणुओ से अनुबद्ध होते हैं । इस तरह नरक मे उत्पन्न 
हुए जीव पीड़ा का अनुभव करता हुआ अपने दिन निर्गमन करते है । 
नेरइयाणं मंते ! केवइकार्ल ठिई पन्नत्ता ! गोयमा ! जहन्नेणं 
दसवाससहस्साई उक्ोसेणं तेत्तीस॑ सागरोबमाई ॥११५॥ 
[ जीचा० प्रति ३, 3० ३, सु० २२२ ] 
प्रश्न-हे भमगवन्‌ ! नारकीय जीवो की स्थिति कितने कार 
की है ? 
उत्तर--हे गौतम ! नारकीय जीवो की स्थिति जघन्य से दश 
छज़ार वर्ष की और उत्कृष्ट से तेतीस सागरोपम की है। 


४१० ] [ क्नी सहाचीर-वचनामृद 


एयाणि सोच्चा णरगाणि धीरे, 
न हिसए किचण सब्यलोए | 
एगंतदिट्टी अपरिगहे उ, ४ 
वुज््िज्य लोयस्स वसं न गच्छे ॥१ श॥ 
हि [ स्‌० श्लु० १, अ० ५, उ० २, गा? २४ ] 
नरक के इन दुःखों का विचार कर घीर पुरुष सर्व लोक मे 
किसी भी प्राणी की हिसा न करे। उसको चाहिये कि वह निश्चय 


सम्यक्त्व धारण करे, परिग्रह को छोड दे और लौकिक मान्यताओ 
के व न होकर तातक्त्िक बोघ ग्रहण क्ररे । 


घारा : 80 : 
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इह साणुस्सए ठाणे, धम्समाराहिडः नरा ॥१॥ 
[ सू० श्रु० १, अ० १४, गा० १४ ] 
इस मनुष्य-लोक मे धर्म की आराघना करने के लिये ही मनुष्यों 
की उत्पत्ति है। 
जाइमरणं परिन्नाय, चरे संकमणे दढ़े ॥२॥ 
[ जा? छ्लु० ३, अ० २, उ० ३ ] 
जन्म-मरण के स्वरूप को भलीभाति जानकर चारित्र मे दृढ 
होकर विचरे। 
कसेहि अप्याणं, जरेहि अप्पाणं ॥३॥ 
[ झ्लवा० श्रु० १, अ० ४, उ० ३ ] 
( तपश्ररण द्वारा ) अपने आपको छुद्द करो, अपने आपको जी 
करो । 
सच्च॑सुचिण्णं सफल नराणं ॥श॥ 
[ उत्त- छान ६४, सा० १० ] 


। 


मनप्यों ० यग अच्छा कियि पा बडी नकर ४८ ८>क बे पता होना है 
नृप्या फा अच्छा छा हुआ रद बम सफ्ट छात्रा ह । 


१२ ] [ श्री महावीर-वचनारूत 


संसर्य खलु सो कुणई, जो मग्गो कुणई घरं। 
जत्थेव गन्तुमिच्छेज्जा, तत्थ कुषिज्ञ सासय॑ ॥४॥। 
[ उत्त० अ० ९, गा० २६ ] 
जो पुरुष मार्ग मे घर बनाता है, वह निश्चय ही संशय-प्रस्त कार्य 
करता है। जहाँ पर जाने की इच्छा हो वही पर गाग्वत घर बनाना 
व्चाहिये । 
वेराइं कुलई वेरी, तओ वेरेहि, रझई। 
पावोबगा य आरंभा, हुक्खफासा य अन्तसो ॥६॥ 
[ सू० श्रु० १, ज० ८, गा० ७ ] 
एक मनुष्य ने किसी के साथ वैर किया, फिर वह अनेक प्रकार के 
चैर करता है और इन वरों से खुशी होता है, किन्तु वह जानता नहीं 
कि सभी दुष्प्रवृत्तियाँ पापमय होती हैं और अन्त मे वे दुःख का 
ही अनुभव कराती हैं। 
किरिअं रोअए धीरो, अकिरिअ परिवज्जए | 


दिल्ठीए दिद्ठीसम्पन्ने, धम्म॑ चर सुदुचरं ॥७॥ 
[ उत्त० झ० १८५, गा० रेरे ] 
धीर पुरुष क्रिया मे रुचि करे और अक्रिया का परित्याग कर देंवे। 
न्वह सम्यग्‌ दृष्टि से दृष्टि-सम्पन्न होकर धर्म का आचरण करे जो कि 
अतिदुष्कर है । 
कोहं मा्ण निगिष्ित्ता, सायं लोभ च सत्वओ | 
इंदियाइं. बसे काउ,  अप्पाणं उपसंहरे ॥ढ॥ 
[ उत्त० झू० २२, गा० ४८] 


शिक्षापद ] [४१३- 


क्रोध, मान, माया और लोभ को जीतकर तथा पांचो इन्द्रियो को: 
वश मे कर अपनी आत्मा का उपसहार करना चाहिये, अर्थात्‌ प्रमाद 
की ओर बढी हुई आत्मा को पीछे हटाकर धर्म मे स्थिर करनी 
चाहिये। 
जस कित्ति सिलोगं च, जा य बंदणपूयणा | 
सब्बलोयंसि जे कामा, त॑ विज्ज परिजोणिया ॥६॥ 
[ सू० श्रु० १, अ० €, गा? २२ ] 
यश, कीति, प्रशसा, वन्दन, पूजन और सर्व लोक मे जो भी काम-- 
भोग है, इनको अपकारी समभक्कर छोड देना चाहिये । 
अट्टावयं न सिक्खिज्जा, वेहाइयं च णो वए ॥१०॥॥ 
[ सु० श्लु० १, अ० €, गा० १७ ] 
जुआ खेलना मत सीखो और धर्म के विरुद्ध मत बोलो । 
आवण्णा दीहमड्ार्ण, संसारम्मि अणन्तण | 
तम्हा सब्यदिसं पस्स, अप्पमत्तो परिच्रण ॥११॥ 
[ उत्त० अ० ६, गा० १३] 
अज्ञानी जीव इस अनन्त ससार मे जन्म-मरण के बडे लम्बे चक्कर 
मे पडे हुए है। इसलिए उन्तकी सारी दिशाओ का अवलोकन करता 
हुआ मुमुक्षु पुरुष सदा प्रमादरहित होकर इस संसार में चिचरे। 
जे रक्खसा वा जमलोइया वा, 
जे वा सुरा गंधव्वा य काया' 


४१४ ] [ क्ली महावीर-वचनारूत 


आगासगामी य पृढोसिया जे, 
पुणो पुणो विपरिया सुवेन्ति॥१२॥ 
[ सु० श्रु० १, ज० १२, गा० १३ ] 
जो राक्षस हैं, जो यमपुरवासी हूँ, जो देव हैं, जो ग॒न्चर्व हैं और 
जो अन्य कायावाले हैं तथा आकाशगामी अथवा पृथ्वीनिवासी हैं, वे 
सभी मिथ्वात्व आदि कारणो से ही वार-वार भिन्‍न-भिन्‍न रूप मे 
जन्म घारण करते हैं । 
इहमेगे उ भासन्ति, साथ सायेण विज्जई। 
जे तत्थ आरिय मग्गं, परमं॑ च समाहियं ॥११॥ 
[ सू० श्रु० १, अ० ३, उ० ४, गा? ६ ] 
कोई कहते हैं कि सुख से ही सुख की प्राप्ति होती है, किन्तु वह 
सत्य नही हैं। उसमे जो आयमार्ग है, वही परम-समाधि देनेवाला है। 
सा एयं अवमन्नन्‍्ता, अप्पेण छुम्पहा बहुं। 
एयस्स उ अमोक्खाए, अयोहारि ले जूरह ॥१४॥ 
[ सु? श्रु० १, ज० ३, उ० ४, गा० ७ ) 
इस प्रम-मार्ग की अवज्ञा करके अल्प सुश्ष के लिये वहु सुख का 
नाश मत करो। भोगनमार्ग अमोक्ष का है। जो तुम इतना नहीं 
सममोगे, तो लोहे के बदले सोना न लेनेवाले वणिक की तरह 
पथ्चात्ताप करोगे । हे 
जहा ये अडप्पमतदा वढागा, 
अंड बलागपण्ममवं जहा य। 


शिक्षापद | [४१४ 


एसेव मोहाययण खु तप्हा, 
मोहं च तप्हाययर्ण वयन्ति ॥११॥ 
क [ उत्त० अ० रेरे, गा? ६ ] 
जैंसे वगुला की उत्तत्ति अडा से और अडा की उत्पत्ति बगुला से 
होती है, इसी प्रकार तृष्णा को उत्पत्ति का स्थान मोह है और मोह 
की उत्पत्ति का स्थान तृष्णा है । 
मायाहिं. पियाहि... छिप्पई, 
तो खुलहा सुगई य पेच्चओ ॥१६॥ 
[ सू० श्रु० १५ अ० २५ उ० १, गा० ३) 
जो माता, पिता ( पत्नी, पुत्र आदि ) मे मोह करता है, उसको 
प्रलोक मे सदुगति सुलम नहीं हे 
पडिणीय च बुद्धाणं, वाया अदुब कम्झुणा । 
आदी वा जह वा रहस्से, णेव कुजा कयाइ वि ॥१७॥ 


[ उत्त० जञ० ९ गा? १७ ] 
वचन से अथवा काया से लोगो के समक्ष अथवा एकान्त मे 
आचार्यों के प्रतिकूल आचरण कदाचितु भी नही करना चाहिये । 
पढम नाणं तओ दया, एवं चिट्ठृइ सत्वसंजए | 
अन्नाणी कि काही, किया नाहिइ छेय-पावग्ग ॥१८॥ 


[ दुश० अ० ४) गा? १० ] 


प्रथम ज्ञान है, पीछे दया । इसी प्रकार सर्वे तयत-बर्ग स्थित 
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है अर्थात्‌ माचता है। अज्ञानी क्या करेगा ? वह पुण्य और पाप का 
मार्ग को क्या जानेगा ? 
ताणि ठाणाणि गच्हन्ति, 
सिक्खिता संजमं तबं। 
भिक्खाए वा गिहत्थे वा, 
जे संति परिनिव्युडा ॥१श॥। 
[ उत्त० अ० ४, गरा० २८ ] 
पूर्वोक्त स्थानों को ( देवलोक को ) वे ही साधु अथवा गृहस्थ 
प्राप्त होते हैं, जो कि संयम और तप के अम्यास से कषायों से रहित 
हो गए हैं। 
दुछ॒हा तु मुहादाई, मुहाजीवी वि दुलहा। 
मुहादाई सुहाजीवी, दो वि गच्छन्ति सोग्गईं ॥२०॥ 
[ दृश० अ० ५, ठ० १, गा० १०० ] 
इस संसार मे निः्स्वार्थ वुद्धि से देनेवाले दाता और निः्स्वार्थ 
बुद्धि से लेनेवाले साबु-दोनों ही दुलेभ हैँ। अतः ये दोनो ही 
सद्गति प्राप्त करते हैं । 
जत्थेव पासे कई दुप्पउत्तं, 
काएण वाया अदु माणसेणं | 
तहेव॒ धीरो पडिसाहरिज़ा, 


आइन्नओ खिप्पमिव क्खलीणं ॥२१॥ 
[ दघ० चू? २, गा? १४ ) 
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अपने आप को जब मन से, वचन से एवं काया से स्खलित होता 
हुआ देखे तब सयमी पुरुष को शीघ्र ही संसल जाना चाहिये । जिस 
प्रकार जातिवन्त शिक्षित घोड़ा नियमित मार्ग पर चलने के लिये 
शीघ्र ही लगाम को ग्रहण करता है, उसी प्रकार साधु भी संयम-मार्ग 
: प्र चलने के लिए सम्यक्‌ विधि का अवलम्बन करे | 


मीह जहा खुड़मिगा चरंता, 
दूरे चरंति परिसंकमाणा ॥ 
एवं तु मेहावि समिक्ख धम्मं, 
द्रेण पाव॑ परिवजण्ज़ा ॥२२॥ 
[ स्‌० श्रु० २, अ० १०, गा० २० ] 
अराण्य मे विचरते हुए क्षुद्र वनपशु जिस तरह (अपने को उपद्रव 
करनेवाले) शेर की शंका से दूर हो दूर रहते है, उसी तरह वुद्धिमान्‌ 
पुरुष धम को विचारकर (अपने को उपद्रव करनेवाले) पापों से अति 
दूर रहे । 
सव्ण नाण य विज्नाणें, पच्चक्खाणे य संजमे । 
अण्दव्ण तबे चेव, वोदाण अकिरिया सिद्धी ॥२श॥ 
[ सग० श० २, गा० ४ ] 
ज्ञानियों की पयुपासना करने से धर्म-अवण की प्राप्ति होती है। 
घर्म-भवण से ज्ञान को प्राप्ति होती है। ज्ञान से विज्ञान ( विशिष्ट 
ज्ञान ) को प्राप्ति होती है। विज्ञान से प्रत्याख्यान ( विरति ) की 
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प्राप्ति होती है। प्रत्याख्यान से संयम की प्राप्ति होती है। सयम से 
अनाख्रव की प्राप्ति होती है। अनाख़व से तप की प्राप्ति होती है। 
तप से कर्म-क्षय होता है। कर्म-क्षय से अक्रिय अवस्था ( शैलेणी 
अवस्था ) प्राप्त होतो है और अक्रिय अवस्था से सिद्धि की प्राप्ति 
होती है। 
आलोयण निरबलावे, आवईसु दड़धम्मया | 
अणिस्सि ओवहाण य, सिक्‍्खा निष्पडिकमया ॥२४॥ 


अणप्णाणया अलोमे य, तितिक्खा अजवे सुई | 
सम्मदिद्टी समाही य, आयारे विणओवए ॥२४॥ 
घिईमई य संवेगे, पणिहि सुविहि संबरे। 
अत्तदोसोवसंहारे, सव्वकामाविरत्तया ॥२६॥ 
पच्चक्खाण चिउस्सरगे, अप्पमादे लवालवे। 
ज्ञाण संवरजोगे य, उदण मारणंतिए ॥२७॥ 
संगाणं य परिण्णांया, पायच्छित्तकरणे वि य । 
आराहणा य मरणंते, वत्तीस॑ जोगसंगहा ॥२८॥ 
ल्‍ [ सम० सू० रे२ ] 


(१) आलोचना करना अर्थात्‌ जानते हुए अयवा नही जानते हुए 
कोई भी दोप का सेवन हो गया हो तो अपने सदुगुरु के सामने प्रकट 
करना, (२) आलोचना का प्रकाश न करना, (३) आपत्ति के समय 


शिक्षापद ) कु 


धर्म मे हृढता रखना, (४) आश्ञारहित तप करना, (५) सुत्रार्थ-प्रहण 
करना, (६) शरीर के ध्यूगार का परित्याग करना, (७) अज्ञात कुल 
की गोचरी करना, (८) इच्छित वस्तु की प्राप्ति होने पर वह ज्यादा 
मिले, ऐसी भावता न रखना, (&) तितिक्षा धारण करना, 
(१०) आार्जव-भाव रखना, (११) शुचि रखना--ब्वतो मे दोष न लगाना, 
(१२) सम्यग-द॒ष्टि बनना, (१३) समाधियुक्त होना, (१४) पचाचार 
का पालन करना, (१५) विनययुक्त होना, (१६) घृतियुक्त होना, 
(१७) सवेग धारण करना, (१८) चित्त व्यवस्थित रखना, (१६) सुन्दर 
अनुष्ठान का पालन करता, (२०) आखस्त्रव का निरोध करना, 
(२१) आत्मा के दोषो का परिहार करना, (२२) सर्व प्रकार के काम- 
भोगों से विरुक्त होना, (२३) त्याग-घर्म मे आगे बढना, (२४) कायो त्सर्ग 
करना, (२५) प्रभाद न करता, (२६) नियत समय पर क्रियानुछान 
करना, (२७) ध्यान धरना, (२८) योगों को सवर मे लगाना, 
(२६) मारणान्तिक कष्ट को सहन करना, (३०) स्वजनादि के सग का 
प्रित्याग करना, (३१) दोष ऊूगने पर प्रायश्चित का ग्रहण करना 
और (३२) अन्त समय में आराधक होने का सकलल्‍्प घारण करना, 
ये वत्तीस शिक्षापद ज्ञानियों ने कहे हैं । 

ताणस्स सत्वस्स प्गासणाए, 


अन्नाणमोहस्स विषद्धणाएं । 
रागस्प दोससस्‍्स य संखएणं, 


एगन्तसोक्खं सम्रुवेद मोक्‍्ख ॥२६॥ 


[उत्त० ञू० ३२, गा० २] 
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सम्पूर्ण ज्ञान के प्रकाश से, अज्ञान ओर मोह के सम्पूर्ण त्याग से 
तथा राग और हृंष के सम्पूर्ण क्षय से, एकान्त सुखरूप मोक्ष को यह 
जीव प्राप्त कर लेता है । 


वचनों का अकारादि क्रप्त 

प्रथम वचन को आय भाग दिया है, सादे में एष्छागा। जाए पर्नोर्ण 
बिल्कुल समान है, यहाँ द्वितीय पद फी भिरतता दिलणागे के तिए एरावः 

प्रथम शब्द वचन के सामने फोछ में दिया गंगा है । 
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मऋाणजोग समाहददु 
5 
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ड॒हरा बुडढडा य पासह 
खहरे य पाणे बुडढे य 
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णमुक्कारेण पाति्ति 
णो रकक्‍्खसीसु गि० 
त्‌ 
तडय च जद॒त्तादाण 
तमो बाउपरिक्‍्खीणे 
तओो कम्मगूर जतु 
तको निए सई होइ 
तबो पुटठों आयकेण 
तभो से दड समा० 
तननो से पुट् परिवूढे 
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तमाहु लछोए पडढिवुद्ध ० 
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दाराणि सुया चेव 
दिट॒ठ मिय॑ असदिद्ध - 
दिव्व-माणुस-तेरिच्छ 
दुक्कराइ करित्ताण 
दुज्जए काममोगे य - 
दुण्ह ठु भुजमाणाण 
दुप्परिच्चया इमे कामा 
दुम्मपत्तए पडुबए 
दुलहा तु मुहादाई 
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दुह्म चेव सुयक्‍्लाय 
देवदाणवबघव्वा 
देववाण मणुयाण च 
देवलोगसमाणो य 
देवा-चउव्विह्य वुत्ता 
दुविहा आऊजीवा उ 
दुविहा तेजजीवा उ 
डुविहा पुढवीजीवा उ 
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३१० 
४१६ 
३१६ 


डुविहा वि ते भवे 
दुहा वणस्सईजीवा 
चृ 
'घणघन्‍्नपेसवग्गेसु 
धणु परक्षम किच्चा 
धम्मज्जिय च ववहार 
घम्मपन्‍नवणा जा सा 
धम्मलद्ध मिय काले 
घम्मसद्धाएण भते ! 
बम्म पि हु सहहन्तया 
धम्माउ भदठ सिरिओ 
घम्मे हरए वम्भे 
धम्मो अहम्मो आगास, का ० 
घम्मो अहम्मो आगास, दव्व 
धम्मो सगलमुक्किट्ठ 
घिईमई ये सवेगे 
घुव च पडिलेहिजआा 
ने 
न इस सन्वेसु सिक्खूसु 
न कम्मुणा कम्म खबेन्ति 
त कामभोगा समय 


ना कोवए आयरिय 
न चरेज वासे दासते 
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न चित्ता तायए भासा 


न जाइमत्ते नय रूच० 
न तस्स जाई व कुल 


न तस्स दुक्ख विभयन्ति 


नत अरी कठछित्ता 
न पक्खओ न पुरओो 
न प्र॒वइज्जासि 

त्त पुयण चेव सिलोय० 
न वाहिर परिभवे 

न य पावपरिक्खेवी 

न थे भोयणम्मि गिद्धो 
त य बुण्शहिय कह 

न ख्वलावण्णविलास० 
न लविज्ज पुट्ठो 

न वा लमेज्जा निउण 
न्तविता अहमेव 

न वि मुडिएण समणो 


न सम्ममालोइय हुज्जा 
न सय गिहाइ कुव्विज्जा 


न सतसति मरणते 
ने सा मम वियाणाइ 
न सो परिग्हो वुत्तो 
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२४३ 
१७६ 
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तन हु पाणवह अणुजाणे 
नाइउच्चे नाइनीए 
नाईदूरमणासन्ने 
नाइवाइज्ज किचण 
नाणस्स केवलीण 

नाणस्स सब्वस्स पगासणाए 
नाणस्सावरणिज्ज 


नाण च दसण चेव ( एयमग्ग ) 
नाणं च दसप चेव ( वीरिय ) 


नाणावरण पचविह 
नाणेण जाणई भावे 
नादसणिस्स नाण 

ता पुटठो वागरे किचि 
सामकम्म च गोय च 
नामकम्म हु दुविहे 
तारीसु नो पगिज्ञेजा 
नासदीपलिअकेसु 
मासीले न विस्तीले वि 
पनिवखम्ममाणाइ अ 
निच्च तसे पाणिणों 
-विच्चुव्विग्यों जहा तेणो 
स्तिज्जूहिकमण आहार 
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पमूदोसे निराकिश्वा 
पमाय कम्ममाहसु 
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